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ОТЪ ПЕРЕВОДЧИКА. 
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Оваштара4а представляетъ собою собраше изре- 
чен!й буддйской нравственной мудрости. Назван!е 
ОваттараЧа европейскими изслЪдователями свя- 
щенныхъ книгъ Востока переводится н%сколько раз- 
лично; одни передають его какъ «путь доброд$тели» 
друг1е — какъ «елВды истины», «стезя а 
«путь закона» ип т. д.; нетрудно замЗтить, что вс 
эти на первый взглядъ не очень близюя назван1я 
выражають въ дёйствительности только оттёнки 
одного и того же общаго имъ понят!я, именно по- 
нят1я пути кь истинъ, —того направлен1я мысли и 
жизни, которое приводитъ челов$ка къ мудрости и 
дфлаетъ его жизнь осмысленной и совершенной *). 


*) Оваштарада, одна изъ многочисленныхъ буд Яскихъ кано- 
няческихъ книгъ, по времени составленмя относится самими буд- 
дистами къ эпох8 перваго собора (вскорз посл смерти Будды, 
въ 477 г. до Р. Х.); сяфхуетъ помнить, однако, что буддЙская 
хронология далеко еще не установлена, и вышеуказанное время 
составления книги опрехлено только буддЙскимъ продашемъ. 
Впервые оригинальный тексть Этого памятника древней будд- 
ской нравственной философ былъ опубликованъ въ 1855 году 
копенгагенскимъ ученымъ Фаусббллемъ; съ тфхъ поръ не перс- 
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«Путь кь Истинф» —нелюбонытный только обло- 
мокъ давней старины, покрытый прахомъ взковъ и 
извлеченный на Бож!Й свфтъ досужими любителями 
старины; на это величавое творен!е древности нельзя 
смотрфть только какъ на писан!я, имфюция свой 
чистоисторичесяй интересъ и любопытныя разв 
лишь какъ своеобразный мотивъ въ психолог!и 
мысли иноплеменныхъ намъ народовъ, съ ихъ ори- 
гинальными нравами, съ ихъ иною культурою, да- 
лекою и вполнё чуждою `намъ. Значен!е этого па- 
мятника восточной мудрости несравненно глубже: 
«Путь кь Истин>» принадлежитъ кь 1%мъ произ- 
веден1ямъ. которыя равно цённы для вс%хъ куль- 
туръ и всфхъ народовъ и никогда не теряютъ сво- 


‘стаютъ появляться переводы его на европейскихъ языкахъ; глав- 
взИш!е изъ нихъ: на нфмецкомъ языкз А. Вебера (68 г.), Шро- 
дерь (92 г.), К. Неймана (93 г.), на англ. яз. Максъ Мюллера 
(1-й перев. 70 г., 2-Й перев. 81 г.), Грэя (81 г.), на франц. 
Ф. Хю (73 г.). Предлагаемый ниже переводъ слланъ нами съ 
-авторитетнаго англИЯскаго перевода Максъ Мюллера (31 г.) при 
тщательномъ сличени съ новфЙшимъ н8мецкимъ переводомъ Нен- 
мана (93 г.). Для читателей, не знакомыхъ съ .философ!еи буд- 
дизма, естественно, в$которыя м$ста текста будутъ не совсЗуъ 
понятвы; мы р8ёшили, однако, не д$лать подстрочныхъ поясни- 
тельныхъ примфчанЙ, въ виду того, что на этомъ пути очень 
трудно, почти невозможно, найти должную золотую середину: 
всегда рискуешь дать слишкомъ много вовсе ненужнаго однимт, 
читателямъ и слишкомъ мало и невразумительно другимъ. Это 
соображеше вполнф извлняетъ переводчика, и тфмъ болВе, что 
въ нашей литератур есть переводъ прекрасной книги Ольден- 
берга („Будла, его жизнь, учене и община“), гдВ ясно, обстоя- 
тельно и жпво изложена будыНская философия. Древняя восточ- 
пая литература, богатая глубокою мыслью, вдохновеннымъ про- 
зрёшемъ и чистотою нравственпаго ученя, въ настоящее время 
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его великаго, можетъ быть, общечелов  ческаго зна- 
чен1я. Есть «взчныя слова», обращенныя не къ 
одному исключительно моменту времени, не къ од- 
ному народу, не къ одной лишь исторической эпо- 
хВ; ихъ значен!е и смыслъ непреходящи; ихъ исти- 
ны —истины м!ровыя, всеобъемлющя, независимыя 
отъ услов!й времени и м%ста, но обращенныя въ 
своей безсмертной правотВ ко всзмъ временамъ и 
ко всзмъ народамъ. Къ такимъ то «взчнымъ сло- 
вамъ» принадлежить и «Путь къ Истин%». 


«Двз есть радости, ученики», — говорилъ Будла: 
«радость, близкая м!ру, и радость, чуждая ему, — 


тщательно изучается многими выдающимися языковздамн, между 
которыми родные намъ имона Минаева, Васильева занимаютъь 
всВми признанное почетное мЁсто. Помимо обширной литературы 
и спещальныхъ журналовъ, посвященныхъ изучению предмета, 
учеными спещалистами предпринято капитальное издаше перево- 
довъ древнихъ религюзныхъ и философскихъ книгъ Востока на 
англ Яск. яз. подъ общимъ назвашемъ „Засге! ВооК$ о? Ъе Еаз1“. 
(Веды, Воданта - Сутры, Упанишады, Зендъ - Лвесто, БуддЙскй 
Канонъ, книги Ману, китайскя священныя книги и т. дал.) От- 
сутств!с подобныхъ переводовъ составляетъ положительно про- 
бЪлъ въ пашей образовательной литературф, ин это тВыъ болБе 
жалко, Что, видимо, сама истор!я сближаетт, васъ съ азатскимъ 
Востокомъ, съ культурой котораго поэтому мы 60146, нежели 
кто-либо иной, должны бы быть знакомы. 

Настоящий переводъ мы сдвлали въ предположени, что всякое 
мудрое слово, отъ кого бы оно ии исходило, должио быть дорого 
намъ, если мы дВйствительно любимъ мысль; думаемъ также, что 
между чистофилософскимъ интересомъ къ буддизму и бозсмыслен- 
нымъ ‘поклоношемъ искалфченному, жалкому „необудлизму“ — 
непроходимая бездна. | 
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воть эти ДВ радости, ученики; высшая же изъ 
нихъ та, которая чужда м!ру». Разъяснен1е ничто- 


 жества обычныхъь нашихъ утёхь и наслаждевй, 


этой радости, «близкой м!ру», и указан1е пути, ко- 
торый ведеть кь пр!обрётеню высшаго, ничЁмъ 
невозмутимаго, непреходящаго счастья, той иной 
радости, которая «чужда м!ру»,—и составляетъ со- 
держан!е нашего памятника. То постижен!е смысла 
жизни, правды ея, къ.которому настойчиво и тре- 
вожнНо стремятся люди, есть утвержденное на со- 
знани ложности и печали обычной жизни .лости- 
жене ея должнаю, уразум$ не ея положительной 
истины. Моменть этого постижен1я разрзшается въ. 
радости души, освободившейся оть мукъ искан!я и 
обрфтшей полное неизм$нное успокоене. 

Не всЁмъ, не легко доступна истина, сокровен- 
ное познан1е правды м!ра и жизни. Безплодно —` 
идти на поиски истины съ порочнымъ сердцемъ, 
съ умомъ, поглащеннымъ суетными заботами. Без- 
конечно чистая, она не откроется похотливому серд- 
цу, не снизойдетъ до низкаго человВка; лишь не- 
порочная, чистая душа, возлюбившая истину все- 
цло и безкорыстно, удостоится въ радостномъ от- 
кровени ея привЁта, ея призван1я. «Открою ли я 
м!ру постигнутое мною въ тяжеломъ испытан!и? 
Недоступна истина тому, кто преданъ похоти и 
ненависти, не узритъ ее, глубоко сокровенную и 
тайную, тотъ, чей духъ несовершенъ, кто омраченъ 
земными суетными помыслами»... Такь изрекъ Со- 
вершенный, разрушивийй вс узы смерти, послВ 
долгихъ уединенныхъ размышлен!й постигший исти- 
ну и неспйй людямъ ввщее слово освобожден1я. 
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Великое слово истины, возглашенное Буддой, есть 
учене о путяхъ уничтожен1я земного страданйя, 
объ угашен!и страстей и похоти, объ обновлеши 
духа въ мудрости и свЁтломъ понимати. Н%когда 
его благородное сердце исполнилось великою 
скорбью: онъ глубоко. созналъ все безконечное го- 
ре жизни людей, измученныхъ своими гр%ховными 
страстями, ненавидящихъ, враждующихъ, недуж- 
ныхъ, озлобленныхъ, влачащихся въ земной пыли 
и грязи. Эта искренняя, человЁчная скорбь заста- 
вила его углубиться въ разыскан!е м1ровыхъ при- 
чинъ неугаснаго людского страдан!я; онъ не могъ 
остаться ‘при одномъ пассивномъ сострадани, не 
могъ удовлетвориться возможнымъ бы облегчешемъ 
страдающихъ въ томъ или иномъ частномъ слу- 
чаз, —онъ шелъ глубже, искалъ самый корень этого 
всеобщаго страдан1я, дабы, указавъ его людямъ, 
указать такимъ образомъ всеобщее и неизмзнное 
исцзлен1е. И этоть корень страдан1я Будда нашелъ 
въ той смертоносной тьмЪ невздВн!я, которая по- 
работила людей, отдавъ ихъ, смущенныхь и ко- 
леблющихся, не имущихъ въ своемъ разумЪ ВОДЯ- 
щаго свфта, во власть стихйныхъ силъ бы№я, во 
власть «похоти и тёлесности». Чтобы найти неиз- 
мзнное успокоене, навсегда «угасить» себя для 
суетной жизни съ ея страстями, страдан1ями, зло- 
бой, и возвысившись надъ мимолетнымъ и тлЁн- 
нымъ, обрФсть врное, непреходящее счастье, чело- 
вЪкъ долженъ побороть самъ себя, побдить свой 
плотск!й элементъ, обычно властвующ!й въ нашей 
жизни и даюпий ей основной тонъ; онъ долженъ 
‹съ оружемъ познан!я» напасть на губительныя 
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узы привязанностей къ земному и, разрушивъ ихъ, 
дать просторъ и волю своему духу воспарить до 
вЪчныхъ высоть Истины. Этотъ путь освобожден!я 
души, ст6сненной прахомъ п его силою, путь по- 
знан1я и возвышен!я, —живо, ясно и наглядно изо- 
браженъ въ «Пути кь Истин&»` 

Земная жизнь, полная страдан! для людей не- 
вздующихь и порабощенныхъ, становится велича- 
вою и прекрасною, радостною и мирною, когда 
просвзщенный самъ, своею искусною рукою ня- 
правляеть ея. течен!е къ познанной имъ выеокой и 
благой цфли. «Много прекрасныхъ вЪнковъ можно 
сплесть изъ полной корзины цвфтовъ; много пре- 
краснаго можетъ внести въ свою жизнь смертный» 
(РЬ., ст. 53). Познавши дЪйствительное значен!е 
жизни, мудрый уже не бросится въ ея заманчивыя, 
но губительныя волны, не поддастся обольценю 
страстныхъ мечтаний; онъ избереть иной путь, мо- 
жетъ быть тернистый, можеть быть не столь легко 
и пратно проходимый, —и будеть шествовать имъ 
неуклонно и бодро, ясно видя предъ собою обЗто- 
ванное царство вЁчной мысли и безсмертныхъ ра- 
достей... 

«Ты разгаданъ, строитель земной сни; ты не 
построишь ее боле. Разрушены всЪ скрфпленйя 
твоего зданя, разбиты верхи} душа, близкая къ 
взчному, достигла угашен1я всфхъ желан!Й»› (ст. 154). 
Этотъ строитель—внутренняя стих!йная сила жизни, 
созидающая все новые и новые соблазны, все но- 
вые и новые образы, которые ‘легко увлекаютъ сво- 
ею показною прелестью челов$ка, не вздующаго 
истины, и вполнф порабощаютъ его. Онъ разгаданъ, 
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его тайная власть надъ человзкомъ, его роковая 
сила поняты до глубочайшей основы мудрымъ; вся 
власть и сила строителя, чарующаго Мары — только 
слабый духъ, легко порабощаемое сердце не по- 
знавшихъ истиннаго и должнаго; властитель надъ 
слабыми, очъ вполн% безсиленъ и ничтоженъ передъ 
мудрецами. «Кто: созналъ тл%нность своего т$ла, 
кто разгадалъ его призрачную жизнь, тотъ прело- 
митъ разукрашенныя цвзтами стр$лы соблазнителя, 
тоть никогда не узритъ владыку смерти» (ст. 46). 
Мудрый установился на незыблемой скал$ взрнаго 
знан1я, обрзлъ полную душевную свободу, сталъ 
истиннымъ властелиномъ жизни и открылъ въ себЪ 
величайшую силу; предъ такимъ свободнымъ, могу- 
чимъ, великимъ мужемъ трепещутъь стих!Иныя силы 
природы и разсЗеваются навсегда вс обаян1я ча- 
рующаго Мары. «Кто побфдитъ эту землю, кто по- 
разитъь царство смерти и владычество боговъ? Кто 
избереть лучезарный путь добродВтели, какъ бла- 
городный избираеть прекрасный цвзтокъ? — По 
знавиий истину побздитъь эту землю, поразить силу 
смерти и владычество боговъ. Познавш!й истину 
изберетъь свфтлый путь добродЪтели, какъ благо- 
родный избираетъ лучший цвфтокъ» (ст. 44—45). 
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Если для философа, взыскующаго духомъ, м!ръ 
являетъ собою в$чно живой вопросъ, то толи лег- 
комысленныхь людей онъ представляется ‘голько 
буднично-привычнымъ, обыденно-простымъ, не тре- 
бующимъ вникновен!я и серьезной ‘думы. Безсиль- 
ные, порабощенные, люди носятся по вол судьбы, 
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касъ несчастные живые, страдающие челны, кидае- 
мые по произволу то яростными, то коварно лас- 
каощими волнами этого бурнаго моря быгя. Когда 
ихь постигнетъ несчасте, они ропщутъь и жалуются, 
но сейчасъь же радуются и см%ются, едва лишь 
улыбнется имъ судьба, забывая всё ея обиды, все 
ея непонятное издзвательство, — они наслаждаются, 
не понимая, что этими новыми наслажден!ями го- 
товятъ себ только новыя печали: н$тъ, они не от- 
даютъ себз отчета въ этомъ въ сущности глубоко- 
трагическомъ строз ма. «Можно ли см$яться, 
можно ли беззаботно веселиться, когда весь м!ръ 
объять разрушающимъ пламенемъ... О, зачВмъ не 
ищете-<вВта вы, окруженные мракомъ»?... (ст. 146). 

Въ этой долин жизни, по которой блуждаетъ. 
чоловВкъ, цвВты радости, любви и счастья окруже- 
ны губительными терн!ями горя, обидъ, болЪзней; 
челов$къ ищеть наслаждений и въ дфтскомъ легко- 
мысли стремится къ цвзтамъ жизни, не замфчая 
за ними этихъ неизбфжныхъ. терюй. Мечтая хоро- 
шо и спокойно устроиться, насладиться въ н8ёгахъ 
любви, окружить свою жизнь роскошью и богат- 
ствомъ, человзкъ видить предъ собою не д3зйстви- 
тельность, но только красивые призраки, созданные 
ого мечтою, его жаждою жизни; упоенный жизнен- 
ною грезою, онъ не сознаетъь близости страданий и 
утратъ, на время лишь притаившихся за этимъ 
‘обольстительнымъ миражемъ, который, красуется 
предъ нимъ, влюбленнымъ въ жизнь и ея призраки, 
такъ заманчиво и чарующе. И то непонятное, страш- 
ное начало, — смерть, о которой всегда такъ`мало 
думаеть человзкъ, неизмВнно стережеть его, хо- 
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лодная и безучастная, готовая выбросить его въ 
мрачную, зловзщую ночь взчнаго безмолня. «Зд%сь 
я буду обитать во время дождей, тамъ я поселюсь 
лЪтомъ, —такъ мечтаеть безумецъ, и не помышляетъ 
о смерти; а она внезапно приходить и уноситъ че- 
ловзка, озабоченнаго, корыстнаго, разсфяннаго, 
какъ наводнен!е заливаеть спящую деревню ] (ст. | 
286—287). «Внезапно смерть настигаетъ челов1ка, 
собирающаго цвзты радости, беззаботнаго, насти- 
гаеть прежде, чЁзмъ онъ насытится. въ наслаз:де- 
н1яхъ» (ст. 48). «Увы, уже скоро это тёло будетъ 
распростерто на землВ, жалкое, безпомощное, не- 
сбзнающее, подобное ненужному отбросу» (ст. 41). 
Человфкъ знаеть, — ничто не ждетъ его въ буду- 
щемъ съ такою роковою необходимостью, съ такой 
неотвратимой ‘ неизбфжностью, какъ холодная мо- 
гила, ужасающее преддвер!е какого-то новаго, не- 
извданнаго, таинственнаго пути, и ни на чомъ 
его мысли не останавливаются такъ р3здко и такь 
небрежно, какъ именно `на этомъ момент, близкомъ 
и неотразимомъ. Болфе того, чаще всего даже ‘тв; 
‘кто достигъь старости, для кого, можетъ быть, на 
минуты ужъ Только сократилось разстоян!е до смор-, 
ти, все еще охвачены жаждою плотскихъ утёхъ и 
будто торопятся «жить», будто спзшатьъ насладится 
пустыми радостями. «Взгляни на эту разодвтую 
тЁ8нь, состоящую изъ ранъ, хилую, одержимую же- 
лан!ями, не имущую ни’ силы, ни защиты. Ието- 
щено это тВло, хилое и немощное, будто готово 
оно разсыпаться на куски, — жизнь въ немъ уже 
переходить въ смерть» (ст. 147 — 148). «Эта кр$- 
пость была сдВлана изъ костей, покрыта мясомъ и 


напитана сокомъ крови, — и вотъ обитаетъ въ ней 
старость и смерть, гордость и высоком р!е» (ст. 150). 
Весь ужасъ, зсе тайное значен!е смерти какъ будто 
ничуть не волнуютъ человзка, и онъ не стремится 
предстать предъ нею во всеоружи познаня, очи- 
щеннымъ, приготовленнымъ къ ея пришеств!ю. «Ты 
подобенъ теперь увядающему листку, посланцы 
смерти приблизились къ теб; ты стоишь у порога 
новаго пути и — увы! — не позаботился даже о за- 
пасахъ для дальняго странств!я» (ст. 235). «Уже 
недалекъ конецъ, съ каждымъ днемъ ты ближе и 
ближе къ смерти; на новомъ пути ты не найдешь 
себ м3ста отдохновен1я, — и вотъ, ты не позабо: 
тился даже о запасахъ для долгаго странств!я» 
(ст. 237). 

Челов$къ, не разгадавпИй этого жизнесмертнаго 
видВтя, не принадлежить самъ себ, — его волну- 
ють страстныя желан!я, чарующая жажда жизни 
привязываетъ его `КЪ земному и тлзнному; онъ 
вполн$ рабъ: его мучатъ заботы, бол$зненная жаж- 
да обладан1я земными вещами, его гнететъ зависть 
къ тёмЪъ, кому жизнъ улыбнулась милфе и нёжнфе, 
и жжетъь ненависть къ пересёкшимъ намфченные 
имъ пути къ земному счастью; его воображене за- 
полнено картинами жизни, утопающей въ доволь- 
ств, въ наслаждентяхъ, ему мерещатся почеть, 
слава, вн шнее уважен!е, чудятся пиры и веселье, 
чувственныя ласки, утвхи плоти, — и. еще силь- 
нзе разжигаются его страсти, и еще крзпче онъ 
самъ себя заковываеть въ ц%пи. «Кто охваченъ 
этой низменной жаждой этою жаждой, полной 
отравы, вокругъ того обовьются страдан1я подобно 


бфглорастущей павеликВ» (ст. 335). «Я говорю вамъ 
ввщее слово: вы вс, собравш!еся вокругъ меня, 
вырывайте жажду до корня, какъ искатель благо- 
вонныхъ травъ до конца вырываетъ растене, дабы 
властитель смерти не сокрушилъ васъ, какъ потокъ 
сокрушаеть слабый тростникъ» (ст. 337). «Не кр®пки 
желззныя оковы, не тяжелы колодки, не мучитель- 
ны веревочныя узы: такъ мыслятъ мудрые, — н®тъ 
крзпче оковъ, какъ оковы заботь о драгоц®иныхъ 
камняхъ и кольцахъ, о сынахъ и женахъ. Т% узы 
тяжки, по мысли мудрыхъ, которыя гнетутъь чело- 
вфка, которыя трудно распутать; сорвавъ эти узы, 
мудрые покидаютъ свфтъ, свободные отъ заботъ, 
далеко за собой оставляя всЪ влечения и услады. 
Рабы страстей несутся потокомъ вожделЬй, какъ 
паукъ несется взтромъ на сотканной имъ же пау- 
тинз; сорвавъ ее, мудрые покидаютъ свЗтъ, сво- 
бодные оть заботъ, далеко за собой оставляя всз 
страсти» (ст. 345 — 347). «Нфтъь пламени жарче 
страстей, нфтъь силковъ коварнфе ненависти, нВтъЪ 
узъ, горшихъ безум!1я, н%фть потока бурнфе зави- 
сти» (ст. 251). По глубокому опредЗлен!ю будд!- 
ской философ!и, страсти, влекупия человка къ 
обладаню ощутимымъ, чувственнымъ, дающимся, — 
самыя тяжюя узы, которыя человкъ налагаетъ на 
свой разумъ и волю; по роковому невёздЁн!ю, онъ 
самъ стремится къ нимъ, самъ заковываетъ себя въ 
эти цфпи. Страсти манятъ человВка къ счастью, 
увлекаютъ его мечтою о неизмВнныхъ наслажде- 
няхъ, но, разрзшаясь только въ краткихъ сладост- 
ныхь мгновен!яхъ, ведутъ за собою съ неминуемой 
неизбЪжностью горесть несбывшихся надеждъ, раз- 


очарован!е, скорбь утраты, боязни ревности. Духъ, 
возмущенный страстью, потускн®вшйЙ въ похотяхъ, 
никогда не отразить въ себЪ безконечно чистыхъ 
лучей истины, какъ мутныя волны никогда не от- 
разять неподвижно величавыхъ, свётлыхъ небесъ. 
«Стремителенъ, трудно преоборимъ этоть потокъ 
жизни и смерти; лишь тв переплывуть его, кто по- 
стигь истину, ясно возввщенную, кто идетъ стезею 
закона» (ст. 86). Только. ясно сознавъ губительныя 
начала въ самой жизни, человзкъ съумФеть огра- 
дить себя оть ихъ власти и въ великомъ рфшен!и. 
пойдеть по пути освобожденя. «Н$когда,. торжё- 
ствуя, шумно празднуя, духъ мой стремился туда, 
гдВ все радовало, все веселило, все нравйлось мн; 
отнынВ я самъ бодро буду направлять свой путь, 
какь проводникъ управляеть идущимъ слономъ» 
(ст. 326). Стремясь навсегда освободиться отъ стра- 
дан!й и вступить на путь, ведупйи кь неугасаю- 
щему счастью, первзе всёго должно уничтожить въ 
себз самый корень страдан1я, который лежитъ, по 
буддшскому ученю, въ жаждВ чувственной жиз- 
ни, связующей нашъ духъ съ момъ тлвннаго и 
преходящаго, зажигающей въ насъ страсти и по- 
хотин, влечен!е къ обладан!ю,—вс3 т8 дурныя силы, 
которыя отбрасываютъ человфка въ море жизни, 
гдз перес®каются и бурлять неисчислимые потоки 
горя, страдашя, зла, паден!я. Съ первыхь момен- 
товъ своей жизни человёкъ уже захваченъ этой 
бушующей стих!ей; свфтлый берегь безмятежнаго 
м яснаго бытя свфтится лишь въ отдалени, но 
никогда шумныя волны жизни не донесутъ чело- 
вВка до этого блаженнаго брега. Онъ самъ долженъ 


вступить въ борьбу со стих1ею, самъ долженъ плыть 
противъ потока въ томъ взрномъ направлен!и, гдз 
ясенъ благой конецъ, гдЪ ожидаетъ безсынная 
радость... 

Жизнь темна, неизв данна и мучительна для того, 
кто переплываетъ этоть, по будд1йскому выражен!ю, 
стремительный потокъ жизни и смерти гадательно, 
не зная его опасныхъ сторонъ, не имя путевод- 
ной карты въ строгомъ и ясномъ разумВн!и. Два 
пути лежать здесь предъ человзкомъ, — и который 
изъ нихъ изберетъь онъ? Одинъ свзтлый путь исти- 
ны, путь закона, стезя мудрости; легкомысленнымъ 
и порабощеннымъ онъ кажется труднымъ, уны- 
лымъ и пустыннымъ но мудрецъ, шествуя этимъ 
путемъ, наслаждается возвышенною радостью чис- 
таго и свободнаго духа: не къ страданю и смер- 
ти грядеть онъ, но успокоенный и вздупий великое 
онъ близится къ свфту и истин и проходить сквозь 
эту тлЗнную жизнь, не тронутый ею, недоступный 
ея воздЪйствю. «Я достигъь совершенства, я свобо- 
денъ отъь страха и свободенъ отъ грЗха, побЪздилъ 
жажду и разрушилъ вс подмостки жизни: я про- 
живаю свое послВднее быван!е» (ст. 351). Другой 
путь—путь невздён1я, путь веселья, земныхъ утвхъ, 
плотскаго счастья; это —торный путь, и легко итти 
имъ, но горько его дфйствительное значен!е: то — 
прямой путь .погибели. «Долга ночь бодрствующему, 
дологъ путь усталому, томительна жизнь безумца, 
не познавшаго истиннаго закона» (ст. 60). Вся 
жизнь безумцевъ, избравшихъ этоть губительный 
путь, —одно сплошное заблуждение: то, что при свЪтВ 
истины постыдно и зло, для нихъ лишь ут»ха, 
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ыёчто серьезное и нужное для человзка; они боят- 
ся ототупить оть обычныхъ способовъ жизни и от- 
ношей къ людямъ, «стыдятся» поступать не такъ, 
какъ принято, какъ установилось, но съ больщею 
чистотою и большей разумностью, ихъ страшитъь 
только слёпое людское осуждене, но ни чуть не 
правдивое обличене истины. «Кто стыдится непо- 
стыднаго и не стыдится безстыднаго, тотъ, слВдуя 
ложному мн8н!ю, вотупаеть на злой путь погибели» 
(ст. 316). <Кто непорочное считаеть порочнымъ, а 
порочное непорочнымъ, тоть, преданный ложному 
мызн1ю, вступаетъ на злой путь погибели» (ст. 318). 
Кто съ полною рёшимостью избралъ путь освобож- 
дешя, для того уже вполн ничтожно суждение лег- 
комысленной толпы, злорадство и глумлене недо- 
стойныхъ; онъ будеть отдаляться отъ людской су- 
толоки, избфгать близкихъ связей съ глупцами и’ 
искать мудрыхъ, достойныхъ и добродзтельныхъ 
людей. Навсегда отрекшись отъ базарнаго шума и 
гама жизни, углубившись въ созерцан1е свфтлаго и 
взчнаго, мудрый не чувствуетъь печали въ своемъ 
одиночествВ8 и, далеюй отъ низменныхъ вблнений, 
онъ на своемъ одинокомъ пути находить выспшия 
радости, недоступныя и непонятныя непросвзщен- 
нымъ. «Если не встрфтиль путникъ товарища, 
равнаго себ или лучшаго себя, пусть онъ неуклон- 
но держится одинокаго странствя: ибо горе несетъ 
съ собою содружество съ безумцемъ»> (ст. 61). «Если 
ты узришь разумнаго человзка, который повздаетъ 
тебз, гдВ хранится вёрное сокровище, который изъ- 
яснить тебВ опасные пути и отринетъь вовраженйя, — 
послвдуй за нимъ, послВдуй за тёмъ мудрымъ: бла- 
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го будетъ тому, кто послвдуетъь за нимъ. Пусть 
увзщаваетъ онъ, пусть поучаетъ и запрещаетъ не- 
должное, возлюбленъ будетъ онъ добрыми, и только 
злые возненавидятъь его. Не имЪй дружбы съ тво- 
ращими злое, не имВй дружбы съ‘низкими людьми; 
пусть только добродзтельные будутъ друзьями тво- 
ими, пусть твои друзья будутъ лучице изъ людей» 
(ст. 76—78). | 

Жизнь не оставляетъ, однако, въ покоз шеству- 
ющаго праведною стезею и высылаетъ къ нему свои 
соблазны, коварно разставляеть на его пути с$ти, 
стремясь уловить освобожденнаго и вновь подчинить 
его себз. Какъ бы не отдалялся мудрый отъ дур- 
наго и губительнаго въ душ своей, на своемъ жиз- 
ненномъ пути онъ все же приходить необходимо 
въ соприкосновен1е съ людьми, — и дурное жизни 
всегда готово влиться отравою въ его уже успоко- 
енное, тихое сердце. Мудрый долженъ быть всегда 
на-сторожЗ: зло подкрадывается незамфтно, дурныя 
страсти напитываютъ наше сердце мало-по-малу, 
капля за каплей. ОслабЪвпий духомъ въ преслЗдо- 
ван!и высокой ц%ли, подпавш!Ий власти зла—глубо- 
ко несчастный человзкъ: его жизнь отзывается 
страдан!емъ въ сердцв ближняго, да и въ своей 
душ, въ своей внутренней, сокровенной жизни 
онъ не найдетъ радости. Какая же радость въ ду- 
шевной жизни, непрерывно повторяющей только 
ощущен1я ненависти, зависти, злобы, коварства, 
тупаго довольства, грязныхъ и чувственныхъ на- 
слажден!й? И въ томъ, что дурной человзкъ на- 
всегда лишенъ возможности испытывать тихое, уми- 
ленное, ясное настроен!е, неизмВнно свойственное 
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чистой и незлобивой душ, — самая лютая казнь 
безумца. Заставляя страдать другихъ, онъ мучить 
и самъ себя, ибо, ` по вВчному правосуд1ю, злой 
своею злобою питаеть самому же себ возмездие; 
злой. казнить самъ себя, ибо, напояя зломъ жизнь, 
онъ самъ же и подпадаетъ его воздВйств!ю, и под- 
падаеть скорфе и сильнфе, нежели добрый: вВдь 
добрый все же иметь защиту отъ зла въ своей 
кротости, въ своемъ человф$чномъ сердц, тогда 
какъ злой вполн беззащитенъ оть зла и подпада- 
етъ его мучительной обратной кар, горько казнясь 
въ новыхъ ощущен!яхъ встрфчи своей внутренней 
злобности съ поддерживаемымъ имъ же самимъ 
внзшнимъ зломъ. «Кто обижаеть беззащитнаго, чи- 
стаго, невиннаго, зло падетъ на главу того безум- 
ца, какъ прахъ, разносимый вихремъ» (ст. 125). 
«Не познаеть безумецъ все зло своихъ дфян!; но 
онъ пылаетъ въ нихъ, какъ бы сгорая ВЪ огн%» 
(ст. 136). «Не киснеть свфженацженное молоко, 
не даетъ немедленно плода злое дзло, но какъ огонь, 
зарытый въ пеплВ, оно исподволь жжеть и мучить 
безумца» (ст. 71). «Пусть человзкъ не думаеть лег- 
комысленно о злЪ, говоря въ сердцВ своемъ: оно 
не коснется меня. Малыми каплями наполняется 
водный сосудъ; весь исполняется зломъ безумецъ, 
мало-по-малу творя злое» (ст. 121). 

Быть правдивымъ, платить добромъ за зло, на 
ненависть отвВЗчать умиротворяющею кротостью, — 
воть основныя несложныя требован!я нравственной 
мудрости, и однако “они, несмотря на эту свою не- 
сложность, могутъ быть пробрзтены только путемъ 
долгой и упорной борьбы съ собою, со своею на- 
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турою, съ ея стижмйностью, съ ея легко побфждаю- 
щей чувственностью. «Отринь гн%въ, забудь гор- 
дость, освободись отъ всЪхъ путь жизни! Никакое 
страдате не постигнетъ челов$ка, не привязаннаго 
кь имени и формЪ, и ничего не зовущаго сво- 
имъ» (ст. 221). «Побфждай ярость любовью, отв- 
чай добромъ на зло; скупость побфждай щедростью, 
лжеца словомъ правды. Будь правдивъ, не служи 
гн%ву; давай просящему, — о немногомъ, вздь, онт, 
проситъ тебя; къ богамъ приблизишься ты, шествуя 
этими тремя путями» (ст. 223—224). «О, челов къ, 
познай, что погибель готовитъ себ не побздивпий 
себя; блюдись, чтобы корысть и тщеславе не во- 
влекли тебя въ печаль на долг1я времена» (ст. 248). 
Нравственное совершенство не приходить къ чело- 
взку извнВ, не воплощается въ его душ, какъ 
внёше!й даръ. Душа наша естественно раскрывает- 
ся въ полнотв своихъ безпред®льноблагостныхъ со- 
вершенствъ, когда мощнымъ движен1емъ просвзщен- 
ной воли человВкъ сбросить съ себя вс№ т8 тяжюя 
цзпи плотскаго и грзховнаго, которыя не дають 
его душ подняться до чистыхъ сферъ взчнаго свз- 
та и клонятъ ее къ землф и праху. «Пусть мудрый 
блюдетъ свои мысли, коварно стремяпияся въ бур- 
номъ потокЗ: счастье несуть съ собою укрощенныя 
мысли. Вдаль несутся безтвлесные помыслы, тихо 
крадутся они, глубокосокровенные; кто подчинить 
ихъ себ, кто обуздаеть ихъ, тотъ освободится отъ 
узъ соблазна. Если разсзянны мысли человзка, если 
не позналъ онъ истиннаго закона, если возмущенъ 
миръ его души,—никогда не достигнетъ онъ совер- 
шенства» (ст. 36—38). Очистившись даже и въ мель. 
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чайшемъ отъ всего наноснаго, нечистаго, не долж- 
назо вв душь, мудрый достигаеть ябнаго, ничфмъ 
невозмущеннаго сознан1я и находить жизнь, какъ 
бы -безпредвльно расширившуюся въ одномъ свЪт- 
ломъ чувствВ. «Подобно разбитому колоколу, ты не 
издашь бол%е звука, — ты угашенъ, ты покоенъ, и 
ни споры, ни соревнованйе недоступны теб» (ст. 
134). Обновленный, живуцпий уже новою, уже без- 
конечною жизнью, онъ неизмВнно счастливъ тихимъ, 
свЪтлымъ, неколеблемымъ счастьемъ. «Терпвливъ, 
какъ земля, крЪпокъ, какъ стрфла Индры. .- испол- 
нивпий должное; онъ подобенъ чистому, прозрач- 
ному озеру, никогда не возвратится онъ на стезю 
земного блуждан!я. Тихи его помыслы, покойно 
его слово и дВян!е: свободенъ познавпий истинное, 
умиротворенъ достопочтенный» (ст. 95—96). Та же 
тихая радость, то же благоволен!е, съ которымъ муд- 
рый взираетъ на великий м!ръ, согр%ваютъ его серд- 
це и въ отношеняхъ кь ближнимъ. Да и въ чемъ 
бы онъ могь столкнуться съ ними, какъ врагъ? 
Ему нечего искать у людей, онъ не стремится къ 
обладаню земными сокровищами, онъ .слишкомъ 
далекь уже оть жажды тд№нныхъ наслажденй. 
Ближн!е для него—только люди, а не объекты алч- 
ныхь намзрен!й, возможные пособники корыстно- 
замысленнымъ цёлямъ, или же враги, перес8каюцие 
его пути. ВсЁ отношен1я нравствённосовершеннаго 
къ другимъ людямъ всегда кротки и любовны, и 
въ его думахъ о ближнемъ н8тъ ничего, кром3 бла- 
говолен1я, заботы и попеченя. «Онъ обидВлъ меня, 
онъ восторжествовалъ надо мною, онъ поработилъ 
меня, онъ оскорбилъ меня,—въ сердцВ, встревожев- 
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номъ такими мыслями, никогда не угаснетъ нена- 
висть. Онъ обидЪлъ меня, онъ восторжествовалъ на- 
до мною, онъ поработилъ меня, онъ рскорбилъ ме- 
ни, —кто не даетъ въ себ убЪфжища такимъ помы- 
‚сламъ, тотъ навсегда заглушить въ себ ненависть. 
Ибо не ненавистью побфждается исходящее изъ 
ненависти: оно угашается любовью, — таковъ вЪч- 
ный законъ» (ст. 3—5). Челов®къ истинно просв- 
щенной души прощаеть злыя и обидныя отноше- 
ня ближнимъ; его сердце чисто, и въ немъ, незлоб- 
номъ и смиренномъ, ни ненависть, ни клевета не 
встрзтятъ никакихъ элементовъ, которые бы вспых- 
нули отВФТНЫМЪ гнфвомъ, враждою. «Молчаливо я 
перенесу поношен1я, перенесу терпЗливо, какъ слонъ, 
раненый въ битв, въ молчаюни переноситъ страда- 
н1е: въ природ людской много злого» (ст. 320). 
Мудрый стоитъ недосягаемо высоко надъ людскими 
страстями, и пребывая духомъ въ чистыхъ сферахъ 
взчнаго свфта и истины, онъ никогда уже не омра- 
чится волнен1емъ низшаго, суетнаго порядка. И 
эта‘ безотвтность на зло для нравственно - про- 
свзщеннаго столь же естественна, какъ естественно 
злобное бушеван!е для человфка, не освободивша- 
гося отъ страстей. «Если не поранена рука чело- 
вфка, онъ можеть коснуться змФинаго яда, — не опа- 
сенъ ядъ здоровой рук}; только для того безвредно 
зло, кто самъ не творить злаго» (ст. 124). Мудрый 
будеть только жалфть падающихъ, слабыхъ духомъ; 
людская злоба и безум!е вызовутъ въ немъ только 
тоску человЪзчнаго сердца объ убожествВ и без- 
‘просвфтной тьм поистинф несчастныхъ людей, му- 
чащихъ себя въ грфхВ и злВ, —но никогда мудрый 
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не упадеть до злобныхъ ощущешй, и чистый духъ 
его никогда не потускнзеть во враждВ и мститель- 
ности, никогда не поработится замысломъ ненави- 
сти... Какъ необходимое сл дств!е душевной чисто- 
ты, мудрому свойственна особенная внимательность, 
особенная чуткость ко внутренней жизни другихъ. 
Страдан!я живыхъ существъь не трогаютъ сердце, 
покрытое корою грха,. но болью отзываются въ 
чистомъ сердцЪ, всегда готовомъ на любовь, на за- 
ступлене./”‹Все живое трепещеть мучен!я, все’ жи- 
вое боится смерти; познай самого себя во всякомъ 
живомъ существ, — и не убивай, и не причиняй 
смерти. Все`живое отвращается оть страдан1я, все 
живое дорожить своей жизнью; пойми самого себя 
ВО ВСЯкОМЪ ЖИВОМЪ существ, — и не убивай, не 
причиняй смерти» (ст. 129—130). 

Освободившись отъ узъ невздВн!я, выйдя изъ’ 
сферы этого земного темнаго быт1я, духъ мудраго 
пр!обр%таеть высшую, родственную сферу, —нахо- 
дить стих!ю свзтлаго и иного быт1я, яснаго, какъ 
небо, и какъ глубокое небо, вЗчно покойнаго. взчно 
чистаго. «О, монахъ, опорожни тяжелый Челнъ свой; 
опорожненный, онъ легко понесется; отринувъ стра- 
сти и ненависть, ты достигнешь блаженства успо- 
`коен1я» (ст. 369). Уже н%зтъ ничего въ м!рф, что 
могло бы возмутить покой мудраго, поработить его 
духъ; какь бы изъ безконечной дали онъ смотритъь 
на эту шумную жизнь; никогда уже онъ не будетъ 
ничтожною игрушкой въ хаотическомъ бушеван!и 
стих Йныхъ силъ жизни, — онъ самъ выспий судья 
м1ра и знаетъ дВйствительное значен!е полнаго ни- 
чтожества того, что въ глазахъ непросв$щенныхъ 
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представляется высокоцинымъ и достойнымъ борь- 
бы и напряженной погони. Онъ уже не ищетъ, къ 
чему бы направить свои желан!я, къ чему бы при- 
лзпиться мыслью, чфмъ заполнить свою пустую 
жизнь: онъ всегда полонъ собою, полонъ безконеч- 
ною содержательностью своего свзтлаго и навсегда 
успокоеннаго духа. «Нирваны, высочайшаго счастья, 
достигаютъ эти мудрецы, самоуглубленные, размы- 
шляюцие, обладающие истиннымъ . могуществомъ... 
Непорочный, чистый въ помыслахъ и чистый въ 
дзян1яхъ, слВдующ закону, размышляюций и сми- 
ренный, возвеличится въ слав своей» (ст. 23—24). 
«Внизъ на безумцевъ смотритъ мудрый, освободив- 
пийся оть невздВн!я, достигпйй утесистыхъ высотъь 
мудрости; спокойный, онъ_взираеть на волнен!я 
шумной толпы, какъ ’ стоящий на вершин горы 
смотрить отдаленный на тьхъ, кто кишить тамъ, 
внизу, при долин» (ст. 28). «Непотрясяема вих- 
ремъ стоить могучая скала; ни хвалы, ни порица- 
ня не поколеблять мудраго. Законъ и истину по- 
зналъ мудрый, —онъ тихъ и покоенъ, какъ покойно 
глубокое свзтлое озеро. Вс пути равны мудрецу: 
онъ не жаждетъь наслажден!1я, никакими желан!ями 
не волнуется тих!й; счастье и огорчен!е безразлич- 
ны мудрому, ни надменнымъ, ни приниженнымъ 
никогда не будеть просвёфщенный» (ст. 81 — 83). 
Никакя услады земного тлзннаго м!ра, никакое 
богатство и власть не сравнятся съ тфми сокрови- 
щами, которыми обладаеть мудрый: его разумъ 
открыть созерцан1ю непреходящаго, и уже безко- 
нечная жизнь несеть ему свои безконечныя радос- 
ти. Онъ свершаеть свой земной путь чистый и не- 
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порочный, никому не вредя, никого не огорчая, по- 
всюду внося миръ и успокоен1е и вездВ оставляя 
за собою свфтлый слВдъ любви, благословен!я, ра- 
дости. «Какъ пчела, облетая цвфты, только соби- 
раеть съ нихъ медъ, но не вредить имъ, не уно- 
ситъ съ собою ихъ цвфта и запаха, такъ и мудрый 
проходить по селен!ямъ» (ст. 49). Да, истинный 
мудрецъ свершаетъь свой земной путь, не нарушая 
красоты м!роздан1я, не внося собою. въ м!ръ злобы 
и раздора, собирая только благое жизни, медъ че. 
ловфчности; смиренный и кротюй, ничего, не назы- 


вая своимъ, ничего не требуя отъ другихъ, онъ не. 


посягнетъь на жизненныя блага ближняго, н6 заму- 
тить свфтлаго источника не многихъ возможныхъ 
чистыхъ радостей нашей земной юдоли. Завистли- 
вый; попавийй въ этотъ садъ жизни, изнываеть въ 
необузданной жадности и бросается какъ хищникъ 
на жизнь стремясь захватить какъ можно боле; 
мудрый проходитъ тёмъ же садомъ м!ра, тиши и 
покойный, радуясь общею радостью природы, но 
не принося никому вреда, не похищая ничьего 
счастья... 

Чувство покоя и умиротворен!я, испытываемое 
мудрымъ, близко по своему содержан!ю и форм 
той тихой радости, не вспыхивающей моментами, 
но неколеблемо обливающей наше сердце, которую 
мы переживаемъ въ эстетическихъ волнен!1яхъ. Въ 
чувств прекраснаго мы испьггываемъ длящееся бла- 
женство души: въ немъ душа наша живетъ не по- 
рывами, не быстро см8ниющимися сладкими ощу- 
щен1ями, но какъ будто, безпредвльно рёсширив- 
шись въ блаженномъ чувств, замерла въ своемъ 
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прекрасномъ и радостномъ содержан!и. Подобно 
тому, и жизненное самоощущен!1е мудраго есть не- 
гаснущее блаженство души, безпредфльно растила- 
ющеюся своею мыслью и благоволешемъ встр%тив- 
шей взчно-прекрасное, вЗчно-истинное и безсмерт- 
но-сущее. «Какъ воздушный путь птицъ неуловимъ 
путь того, кто отрекся довольства, шествуетъ сте- 
зею познания, кто вперилъ взоръ свой въ Неопису- 
емое, кто къ Нирванв устремилъ свои помыслы. 
Какъ воздушный путь птицъ неуловимъ путь того, 
чьи угасли похоти, кто вперилъ взоръ свой въ Не- 
описуемое, кто къ Нирванз устремилть свои помы- 
слы» (ст. 92—93). 

Мудрецу часто бываютъь свойственны черты н%ко- 
торой внёшней суровости. Мудрецъ суровъ, какъ 
закаленный въ бою витязь; онъ также, какъ и доб- 
лестный мужъь брани, перенесъ тяжелую борьбу: 
онъ претерп8лъ нападен1я соблазновъ, низменные. 
инстинкты незамЪтно, въ часы ночной дремоты 
прокрадывались къ нему, замысливъ захватить его 
врасплохъ и заключить въ рабство; онъ выдержалъ 
бурный напоръ страстей, вырваль съ корнемъ глу- 
боковросп1я въ челов ческое сердце вражду, нена- 
висть, похоть. И эта привычка къ борьбЗ, эта по- 
стоянная внимательность къ окружающему, эта о0со- 
бенная чуткость къ нравственной оцфнкВ воздЗй- 
ствующаго налагаютъ на мудреца печать суровой 
непреклонности; и какъ витязь въ полВ въ виду 
близкаго непр1ятеля, даже и отдыхая, чутко внем- 
летъ и всегда готовъ къ отпору, всегда на-сторожз, 
такъ и мудрецъ всегда неустанно бодрствуетъ, зор- 
ко слздить за своими побфжденными страстями, 
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взвВшиваеть въ раздумьи значен!е приходящихъ 
впечатлвй. Въ этомъ неусыпномъ бодретвовани, 
въ этой постоянной готовности къ борьбВ и само- 
защит, мудрый недосягаемо возвышается надъ 
толпою дегкомысленныхъ людей, живущихъ нера- 
зобранными впечатлВн1ями, мыслящихъ по масшта- 
бу внздренныхъ въ умъ чужихъ миВай, дВйствую- 
щихъ подь вл1лян1емъ минуты, подъ давлен1емъ дру- 
гихъ людей. подъ напоромъ инстинктовъ. Внзшняя 
суровость мудреца, однако, ничуть не исключаеть 
ни душевной нёжности, ни мягкихъ движенй сер- 
дечности; какъ за неприступными оградами, далеко 
отъ нечистыхъ взоровъ, красуются волшебные сады 
сказочнаго, поэтическаго царства, гдЪ все такъ ча- 
руетъ и н®жно льнеть къ душ, гдВ самая лазурь 
неба свфтле и прекраснВе, — такъ и подъ бронею 
внзшней суровости духь мудраго живеть чистою, 
прекрасною жизнью, блаженною въ думахъ о без. 
конечномъ, въ радостной памяти впечатлВн1я свЗт- 
лаго, безсмертнаго. Безумцы „м!ра сего“ полагають, 
что лишаясь ‘путемъ духовнаго совершенствован!я 
наслажден1й плоти, въ конц концовъ, можно прид- 
ти только къ унылой пустотВ безсодержательной и. 
скучной жизни; не имфя въ себф того прекраснаго 
и чистаго, которое одне лишь можеть встр%зтить 
чистыя и благостныя струи бытя, духовно и ра- 
достно протекаюция въ м1рз, они, вполиВ естествен- 
но, ничуть не въ силахъ представить себ содержа- 
н1е той прекрасной жизни, которою живетъь тотъ, 
кто всею душей приблизился къ взчному. 

‚Ц®ль возвышенныхъ стремлен! жаждущихъ ис- 
тины. составляетъ „взрное знане избранныхъ“, ти- 
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хое блаженство души, напоенной изъ вышняго ис- 
точника, —источника взчнаго быт!я, правды и свф- 

Какъ ночью, когда умолкаетъ вся сутолока жиз- 
ни, природа раскрывается въ новой, необычайной 
красотв, становится какъ-то чище, духовнфе, такъ 
и душа мудраго, освободившись отъ всего страстна- 
го, зомного, нечистаго, проявляется въ своемъ но- 
вомъ свётломъ содержан!и, св$тится въ неумолкаю- 
щихъ переливахъ нЁёжныхъ и человфчныхъ чувствъ, 
мыслить безсмертное, уже близкое и родное ей 
отнын%. Угасп!е для низиенной жизни, навсегда 
забывиие ея шумы, ея страсти и заботы, мудрые 
возрождаются въ новой непрежней жизни, и вчно 
свфтлое, взчно духовное быт1е вливается въ нее но- 
выми радостями, неописуемымъ счастьемъ. „Мудрые, 
не приносяпие никому горя, грядущ!е отезею свя- 
тости, погрузятся въ Непреходящее, гдЪ угаснетъ 
всякая скорбь“ (ст. 225). „Все глубже и глубже 
вникая въ сущность этого обманчиваго жизнесмерт- 
наго видя, онъ находить счастье и радость; сча- 
стье и радость —удзлъЪ т8хъ, кто постигъ безсмерт- 
ное“ (ст. 374). 

Эта кажущаяся такой неподвижной, остановив- 
шейся, замершей въ безмолвномъ созерцан!и, жизнь 
мудреца — въ дзийствительности есть непрестанная 
борьба, высшее напряжен!е духовныхъ силъ. Совер- 
шенство достигнуто путемъ тяжелой борьбы; спо- 
койстве мудраго, ясность и невозмутимая чистота его 
души—плодъ долгой и упорной брани съ бушующей 
природой; свзтлая мысль его, которая даетъ ему 
такую мощь, такой завидный подъемъ душевныхъ 
гилъ, —лавры дорого стоившей побзды надт, жесто- 
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кими тершями жизни, глубоко впившимися въ серд- 
це. Слишкомъ возвышенный и свфтлый и окружен- 
ный людьми, среди которыхъ такъ мало добрыхъ 
и благородныхъ, — самъ дышацпий однимъ благо- 
воленемъ и вынужденный выносить боле гряз- 
ныхъ и злыхъ прикосновен!й, чЁмъ расположенля, 
любви и братской симпати, — мудрый свершаетъь 
велиый и тяжелый подвигъ, шествуя этимъ земнымъ 
путемъ, гдВ самый воздухъ словно напоенъ отра- 
вою зла и ненависти, гдВ язвить лютая вражда и 
раскрываетъ объят1я коварная дружба, худшая враж- 
дебности. „Легко живется безстыдному челов$ку, 
хвастуну, хитрецу, хулителю, дерзкому и бездзль- 
нику; но тяжела жизнь того смиреннаго, который 
непрестанно стремится къ непорочному, всегда без- 
корыстенъ, разуменъ, кротокъ“ (ст. 244—245). 
Истинное душевное благородство всегда бываетъ 
связано со скромностью и смирешемъ. Во вефхъ 
мысляхъ и дВйстыяхъ нравственно совершеннаго 
челов8ка свЪтить теплая, правдивая, любящая ду- 
ша. Внутренно неотрзшимое отъ идеально - чистой 
души благородство исключаеть всяюй элементъ 
внзшне навязчиваго, разсчитаннаго на эффектъь, 
показнаго; отъ того -то, взроятно, истинная кра- 
сота души такъ часто и остается не оцзненною, не- 
замВченною людьми, всегда боле привычными ко 
внзшне-ослёпляющему, грубо бьющему по чувствен- 
ной сторон пониман!я, не требующему вникнове- 
ня и тонкой оцнки. Показная мудрость, показ- 
ное благочесте, показное человЁзколюб1е, внзший 
обликъ благородства имЁютъь несравненно большее 
значен!е въ житейскомъ обиходф, нежели дЪйстви- 
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тельныя душевныя совершенства. Принадлежность 
по воспитан1ю, общественному положен1ю къ семьВ 
культурныхъ людей сопровождается известными 
Бнфшними, показными признаками культурности; 
несравненно легче пр!обрфоти эти визшн!я выра- 
жен1я просв8щенности, чё мъ дёйствительно вопло- 
тить въ себ символизируемыя ими идеи и чувства. 
Для дЪиствительнаго, полнаго просвзтлен1я духа не- 
обходимо много и усиленно работать, искренно и 
вполнз свободно избирая благородное, лелзя и вы- 
хаживая въ душ своей смена свзтлости и муд- 
рости, тогда какъ для обладан!я уже выработанны- 
ми лицемВр1емъ культуры поддфлками подъ идеи и 
чувства высшаго порядка не нужно вичего, кромВ 
памяти и актерской ловкости. Немног!е только спо- 
собны понять и оцзнить внутреннее человЪзка, не- 
мног!е только сповобны прямо смотрзть въ глубь 
его души, большинство же скользить своимъ пони- 
ман!емъ лишь по поверхности, —и оттого-то за дзй- 
ствительныя душевныя достоинства легковёрными 
людьми всего чаще принимается внзший обликъ 
благородства и возвышенности, и за этимъ празд- 
ничнымъ, выходнымъ, публичнымъ нарядомъ они 
не замтятъь ни обычныхъ рубищъ, ви будничной 
грязи. Бол того, маска вмфсто живого лица, звуч- 
ная, красиво составленная, рфчь, вмЪето живого, 
задушевнаго слова, мертвенная, рабски прислужли- 
вая мысль, вместо мысли пережитой, глубоко пере- 
чувствованной и учащей, и производить всего ча- 
ще наибольшее впечатл$н!е... „ЦвЪфтку, красиво- 
му на видъ, но не благоуханному, подобны пре- 
красныя слова того, чья жизнь далеко не соот- 
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вфтствуеть имъ“ (ст. 51). „Много и хорошо гово- 
ритъ о законф малодушный, но не исполняетъ его: 
не имзетъ онъ доли въ истинномъ монашествВ, упо- 
добляясь пастырю, зорко блюдущему чужя стада... 
Но кто угасилъ въ себ вожделфн!я. угасилъ нена- 
висть и страсти, кто обладаегь вёрнымъ знанемъ 
и достигь тишины и ясности духа, кто не печется 
ни о чемъ ви въ этомъ м!рЪ, ни въ будущемъ, тотъ, — 
хотя бы и мало онъ могь говорить о законв, — и 
есть истинный послВдователь закона и имфетъ вЗр- 
ную долю въ монашествв“ (ст. 19—20). „Не тотъ 
мудрецъ, кто держитъ добрыя и красивыя р3Зчи; но 
кто тери8ливъ, свободенъ отъ ненависти и свободенъ 
отъ боязни, тотъ только истинно мудрый челов къ. 
Не тоть вВщатель правды, кто много говоритъ, о 
ней; иной и мало говоритъ, но въ дЪлахъ своихъ 
осуществляетъ законъ, — онъ и есть истинный про- 
возвзстникь закона, никогда не небрегупий прав- 
дою “(ст. 258—259). Особенно же т люди, кото- 
рые принимаютъ на себя подвигъ поучен1я, должны 
прежде всего достичь того, чтобы тВ истины, ко- 
торыя они идутъ возвзстить ждущимъ свфтлаго 
слова успокоен1я, ищущимъ разрзшен1я наболзв- 
шимъ сомнзнямъ и ропщущему горю, — прежде 
всего претворились бы въ ихъ собственной душ 
въ неугасимую думу, въ несмолкающее теплое чув- 
ство, дабы чистое слово ученя исходило, искрен- 
ное и свободное, изъ чистой души, дфйствительно 
сознавшей вфчно благое, вЪчно должное. „Ни наго- 
та, ни власяница, ни грязь, ни постъ, ни сонъ на 
непокрытой землВ, ни осыпан!е главы пепломъ, ни 
неподвижная сосредоточенность не очистятъ смерт- 


чаго, не побздившаго въ себ страстей“ (ст. 141). 
„Низаплетенные въ косы волосы, ни предки, ни ро- 
дословная не освящаютъ брахману; только взрно 
слВдуя Учен!ю, человЪкъ становится взрнымъ брах- 
маной... Что въ твоихъ заплетенныхъ волосахъ, бе- 
зумецъ, что въ твоей власяницз? Ты заботишься о 
томъ, чтобы представить чище и блестяще свою 
вн®шность, но внутри тебя —тл3н!е“ (ст. 393—394). 
Глупцы полагаютъ, что, исполняя тщательно все 
внфшнее добродфтельной жизни, лицемфрно укра- 
шаясь внзшними признаками нравственной мудро- 
сти, они становятся избранными, достойными; но 
въ дВиствительности, предъ судомъ правды, они 
также далеки отъь истиннаго просвзщен!я, какъ и 
т8 толпы „непросвзщенныхъ“, на которыхъ подобные 
лицемры почти всегда смотрять высокомфрно и 
-нрезрительно. „Не становится бритьемъ головы ас- 
кетомъ тоть неразумный, чьи рфчи лживы; можеть 
ли быть подвижникомъ человзкъ корыстный, плф- 
ненный похотью? Кто непрестанно угашаетъ въ се- 
б% все дурное, — будь то большое или малое, —тотъь 
поистинз отшельникъ, ибо навсегда отошелъ онъ 
отъ всякаго зла. Не потому челов къ —нищенствую- 
пий монахъ, что онъ проситъ подаян!1я, живетъ ми- 
лостыней, но потому, что н®фтъ у него ничего, кро- 
м$ наполняющаго его закона... Кто возвысился надъ 
мнёнями толпы о дурномъ и хорошемъ, кто чистъ 
и въ мудрости протекаетъь по м!ру, тоть истинно 
нипий... Не тотъ человвкъ — монахъ- молчальникъ, 
кто строго блюдетъь молчан!е, будучи безумцемъ и 
невёждою; но мудрецъ берупий вВсы и избираю- 
ий доброе, избфгая злого, есть истинный монахъ- 
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молчальникъ; да, только тотъ, кто въ молчаливомъ 
раздумьи. взвъшиваеть об стороны жизни, досто- 
инъ имени монаха молчальника“ (ст. 264—269). По 
глубокому ученю буддийской: нравственной мудрости, 
не тоть подвижникъ, не тотъ нравственно совершен- 
ный человкъ, кто украшается внёфшними искус- 
ственными аттрибутами благочестя и аскетизма: 
несмотря на всВ свои ухищрен1я, онъ внЁшностью 
не изм8нитъ своего внутренняго строя и останется 
тёмъ же ничтожнымъ и жалкимъ, недостойнымъ 
существомъ. „Кто, хотя бы и былъ одЁть онъ въ 
доропя ткани, но упражняеть спокойств!е, терп$- 
ливъ, кротокъ, сдержантъ, цвломудренъ, не прино- 
сить зла другимъ существамъ, тоть и есть истин- 
ный брахмана, доблестный мудрецъ, вЗрный аскетъ“ 
(ст. 142). Действительный подвигь совершенствовз- 
н1я есть глубоко скрытая оть постороннихъ глазъ’ 
строгая работа надъ собою, работа при свЪтВ яс- 
наго сознан1я праведнаго и должнаго; велиюй под- 
вигъь нравственнаго очищен1я не ищеть ни славы, 
ни похвалы, ни награды, это—самая безкорыстная, 
самая свЪтлая, и благородная работа во славу в3ч- 
наго.и `безсмертнаг въдухв и ни, 4. 9Ю толь 
ко и достигается великое совершеНство, возвышен!е 
къ истинВ. „Гого нареку я вёрнымъ брахманой, кто 
говорить чистымъ языкомъ правды, кто свободенъ 
отъ жестокости, кто не приноситъ другимъ огорче- 
н1ч“ (ст. 408). „Того нареку я вёрнымъ брахманой, 
кто разгадаль это жизнесмертное виде, этоть 
колеблюпийся призракъ, кто свободенъ оть всВхъ 
узъ, блаженный, пробужденный“ (ст. 419). 

Такимъ образомъ, сознательно презр№въ легки, 
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обычный путь земной жизни, искренно избравъ 
путь, ведущ!й къ освобожден!ю, челов8къ увёнчи- 
ваетъь свое искан!е, свои труды обладашемъ высо- 
чайшею мудростью. Эта мудрость, эта великая сво- 
бода души, ея совершенство—не временное и слу- 
чайное состояне духа, но его преисподненная за- 
конченность въ красотв и велйч1и. Презрфвъ тлЪн- 
ное, обманчивое, предчувствуя велмкое въ великомь, 
мудрецъ искалъ своей душ родной области и обр®лъ 
ее въ той стихи, гдВ тихая, благодатная радость 
исполняетъ вёчную жизнь и ласкаетъ умиротворен- 
ную душу; счастье понятаго рфшен1я, миръ души, 
уже недоступной колебан1ямъ сомнзн1я и неувЗрен- 
ности, — в8рные спутники просвзщеннаго. Если 
намъ знакомо томлен!1е духа по истин, если при- 
ходилось испытывать горестное блуждан!е въ су- 
мракахъ неввдВн!я, — намъ станетъ ‘понятно, какое 
же блаженство должно наполнять сердце истинно 
счастливыхъ людей, въ мудрости обрфтшихъ яс- 
ность и покой бытя. 

Итакъ, ’ нравственная философля буддизма есть 
высшее отрицаме, которымъ, однако, достигается 
высшее положительное начало неизмВнно прекрас- 
ной и благой жизни. Она начинаетъь съ выяснен1я 
основъ того царства санктары (самсары), въ кото- 
рой пребываютъ невфдупие, и приводитъ къ пони- 
`‘ман!ю ‘сферы нирваны (ниббаны ), — непреходящаго, 
неизмВннаго, вЗчнаго. Это царство санкхары ри- 
суется нашему темному, почти исключительно чув- 
ственно представляющему сознан!ю такою живою, 
дЪйствительною и должною сферою жизни, но есть, 
однако, по буддийской философ!и, только царство 
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тзчей, красивыхъ миражей, обольстительныхъ ви- 
д, наввянныхъ на нашу душу жаждою жизни 
и ея стимйнымъ могуществомъ. Познавиий правду 
этой жизни становится, естественно, вполнВ сво- 
боднымъ оть ея власти, и вов его стремленя от- 
нын будуть направлены къ пр!обрётеню своей 
душ общешя съ дЁйствительно должною и неиз- 
м8нною,- — истинною сферою жизни. Путемъ нрав- 
ственнаго совершенствован!я какъ бы извлекая себя 
изъ сферы «призрачнаго быван1я», мудрый погру- 
жается въ непреходящее, неизсякающее быття, въ 
свзтлое и вЁчно радостное въ немъ. «Кто окон- 
чилъ свое странств!е, кто побздилъ печаль, кто 
очистился отъ всего нечистаго` и сорвалъ съ себя 
вс оковы, для того, достопочтеннаго, н%фтъ боле 
страдая» (ст. 90). Ро 

Мудрый навсегда освободился отъ тдВннаго м!ра 
и его суеты, далеко отошелъь отъ людекаго мура- 
вейника съ ого алчностью, корыстью, похотью и, 
потерявъ все, по мн8н!ю легкомысленныхъ, онъ въ 
своей кажущейся нищетв духа обрзлъь высшее со- 
кровище и безконечно преисполненную жизнь въ 
«созерцан1и несотвореннаго». Нравственно просв$- 
щенный спокойно взираетъь на людское море и его 
волнен1я,—онъ вВдаеть истинное значен!е страстей 
`и заботъ, столь властно покорившихъ смущенныхъ, _ 
невздущихъ людей, знаеть дзйствительную цзну 
всего «важнаго и значительнаго» суетной жизни. 
Свзтомъ освобожденной души своей встрёчая взч- 
ный свётъ истины, радуясь ощутимому созвуч1ю 
своей жизни съ вёчно жизненною красою сущаго, 
мудрые достигли высочайшаго конца своихъ чи- 
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стыхъ стремлен!й и встрётили дорогое и возлюб- 
ленное своей благой, увзренной надежды. Свфтлые 
и радостные, они грядутъ среди темныхъ и злоб- 
ствующихъ, и ничто людское, ничто низменное и 
падшее не коснется ихъ дущи, не вовлечетъ ихъ, 
живущихъ уже неугасною жизнью, въ мимолетную 
жизнь праха и тл%н1я... «О, какъ счастливы мы, 
проживая безъ ненависти къ ненавидящимъ насъ. 
Среди ненавидящихъ насъ мы пребываемъ, свобод- 
ные. оть вражды! О, какъ счастливы мы, безбол%з- 
ненные, среди людей, удрученныхъ бол3знями; сре- 
ди людей немощныхъ проживаемъ мы, исцфленные! 
О, какъ счастливы мы, свободные отъ жадности 
среди жадныхъ; среди людей, снзлаемыхъ жад- 
ностью, живемъ мы, свободные отъь нея»... (ст. 
197—199). — 
..° 

Таково содержан!е, далеко не исчерпанное здЪсь, 
однако, «Пути къ Истин%», одного изъ величай- 
шихъ памятниковъ всем!рной нравственно - фило- 
софской литературы. Кому дорога человфческая 
мысль, кто любить прекрасное въ челов$ческомъ 
духВ, тоть не можеть не испытывать н—которой 
радостной гордости за то явно великое, что всегда 
есть въ немъ и что здзсь проявилось столь на- 
глядно. Въ этомъ великомъ произведен!и каждая 
мысль пережита, глубоко прочувствована и проду- 
мана, каждое слово тепло и искренно, идетъ прямо 
оть души и говорить нашей душ роднымъ, близ- 
кимъ и понятнымъ ей языкомъ; въ этомъ р3дкост- 
номъ творен!и нфтъ ни одного слова, которое было 
бы продиктовано какими-либо низменными интере- 
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сами, нть ни малйшихъ элементовъ показного и 
напыщеннаго поучительства: здфсь чувствуется 
только благоволене, только искреннее движен!е 
души на помощь ослабшимъ и подчинившимся злу. 
За суровостью неотвратимаго осужден!я, за жест- 
кимъ, можеть быть, словомъ обличеня сл дуетъ 
слово отеческой нё-жности и заботливости, сердеч- 
ное, теплое, — и тоть свфть, то благоволен!е бда- 
женной души, въ которыхъ созрфвали эти вВция 
речен!я, будто свфтитъь намъ изъ дали временъ, 
близюай и любяпий... .. 

То, о чемъ говорится въ «Пути къ Истивф» не 
есть нёчто далекое, недоступно свфтящее намъ въ 
выси идеала, — нфть, это не предположительныя 
построен!я отвлеченной мысли, но уже свершенное, 
испытанное и законченное благословенными под- 
вижниками любви и мысли. ПроповВдь великаю от- - 
речензя, высказанная въ нашемъ памятник, есть 
живой голосъ души, прошедшей суровый путь ис- \ 
пытан1я, много и напряженно работавшей въ же- 
лан!и счастья и радости людямъ, въ искренней 
скорби сознавшей скорбь и зло въ жизни, горячею, 
любящею мыслью до мельчайшаго разобравшей 
сложное сплетен1е жизненныхъ обманчивыхъ приз- 
раковъ и обрзтшей истинный путь познан!я и жиз- 
ни. Тотъ, кто увлечень чувственною жизнью, кто 
очарованъ ея манящею, зовущею красотой, никогда 
не пойметъ правды о жизни и не повёрить ей, 
какъ не повёригь и возможности полной побЪды 
надъ нею и общения съ иною, «‹нездвшнею» жизнью. 
Но мудрый спокойно подходитъ къ этой прекрас- 
ной волшебниц -жизни и чудною силою мысли 
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разоблачаетъ ее: спадаютъ эти красивые покровы, 
наброшенные коварнымъ Марой, исчезаютъ эти 
призрачныя прелести, этоть миражъ чудныхъ кра- 
сокъ и очертанй, эти чувственныя грезы востор- 
‘говъ и нзги,—и вотъ передъ нами голый скелетъ, 
насмёшливый и мертвый: то Смерть была облечена 
въ наряды Жизни... Пусть будетъ горько раз- 
статься съ обольстительнымъ видВн1емъ, пусть об- 
манувшееся сердце будетъь томиться въ разлук, — 
Мудрость поведетъ насъ къ врной Жизни, не чув- 
ственно-обворожительной, но безплотно-прекрасной, 
чистой и ц8ломудренной. Въ ея нёжныхъ сферахъ, 
въ ощутимыхъ лучахъ любви и благостыни, зати- 
хають боли разбитаго сердца, потерявшаго все 
прежнее дорогое ему, и навсегда успокоивается 
оно, убаюканное ласкающею лазурью, лелфемое 
безконечно-благою волной взчной радости... 


ВЪпия слова учен!я, прозвучавийя впервые гдз-то 
тамъ далеко, за много взковъ, подъ чуждымъ намъ 
небомъ, для иныхъ людей, никогда не потеряютъ 
своего значен1я и изъ в$ка въ вЁкь будуть нести 
ищущимъ великое слово истины. «Путь къ Истинз» 
принадлежить кь тёмъ безсмннымъ источникамъ 
чистой нравственной жизни, припадая къ которымъ, 
жаждупий дфйствительно укрзпляется «водою жи- 
вою». Особенно дорого напомийан!1е себЪз истинъ 
нравственной философ\и въ нашъ вВкЪ, въ значи- 
тельной степени отмфченный духовной скудостью 
и нравственнымъ ничтожествомъ. Наше время, такъ 
кичливое своими великими научными открыт!ями, 
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такъ громко восхваляющее свои пробрётеня въ 
области знан1я, такъ богатое побздами разума надъ 
природою, отм$чено, однако, н%зкоторою великою 
жизненною потерею, — потерей высшихь\ руководя- 
щихь идей, презрзнемъ къ тёмъ путямъ мысли, 
которые приводятъь къ смиренной и чистой мудро- 
сти... Нашь взкъ, богатый внфшними пр1обр$те- 
н1ями, бзденъ духовнымъ, внутреннимъ содержа- 
н1емъ, скуденъ силами душевной красоты и бла- 
гости. День за днемъ уныло тянется однообразная 
пасмурная жизнь; оскудВвшая душа будто зами- 
раетъ, и нзть въ ней ни л@пла, ни горячаго зова, 
ни бодраго научен!я; ры рычит почти 
ужъ только оффицальноё поклонен!е благороднымъ 
зав$тамъ, —и достаточно грязи въ обыденной жизни, 
убожества въ ея внутреннемъ содержан!и, безсилмя, 
«блЪдной немочи» въ мысли и волф$... И намъ ли 
относиться свысока къ великому наслВд!ю древнихъ 
мудрецовъ, могучихъ волей, взрившихъ истин$, 
красотВ и вЗчности, возлюбившихъ безплотное благо 
до самозабвеня, до отречен!я отъ всего того, одинъ 
лишь маленьми недостатокъь въ чемъ повергаеть 
насъ въ унын!е, заставляеть считать себя несчаст- 
ливцами, неудачниками. 

Мы часто смотримъ на людей прошлаго, какъ 
на чуждыхъ, далекихъ, совершенно уже ненужныхъ 
намъ. Теор1я эволюц1оннаго прогресса прлучаетъ 
насъ видёть въ нихъ не боле, какъ изживиця свое 
содержане тёни прошлаго, окончивпия свое дВло 
и оставпияся на той нижайшей ступени развитя, 
до которой намъ уже нельзя снизойти, съ которой 
почти совсЁмъ потеряна какая-либо прямая и близ- 
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кая связь. Наряду съ этимъ теряется пониман!е 
челов чества, какъ единой семьи, единаго родетвен- 
наго цфлаго, разъединеннаго исторически, но не- 
разд®льнаго въ дух, неизмВннаго въ своей лгу- 
щей страсти къ чувственной- жизни и въ вёрной 
любви къ истин, въ горз и радостяхь жизни, въ 
надеждахъ и утёшен1яхъ сердца. Вмфств съ тёмъ 
постепенно изсякаетъь въ насъ способность созна- 
вать себя живою единицею, хранящей благ1я силы, 
несущей въ себЪ смыслъ настоящаго и готовящей 
‹душу. будущаго». Мы будто не хотимъ быть род- 
ственными съ прошлымъ, приникнуть къ мудрому 
поучен!ю давно отшедшихъ поколВ ни и не думаемъ 
готовиться быть благими творцами лучшаго буду- 
щаго. Творен1я прежнихъ взковъ — для насъ чаще 
всего только. предметы безжизненнаго научнаго ин-. 
тереса, и мы готовы разсматривать и изучать ихъ 
со всзхъ точекъ зр$н!я, но только не съ точки 
зр%н1я ихъ живой поучительности. 

Крайне утилитарное направлен!е жизни посл8д- 
няго времени, отдавая человВка всецзло и исклю- 
. чительно во власть внфшнихъ интересовъь и внЁш- 
нихъ заботъ, какъ бы отбрасываетъ его отъ самого 
себя, отъ его духовной, внутренней жизни, сокра- 
щая ее въ то же время до чрезвычайно узкихъ раз- 
мфровъ эгоистическаго тусклаго «я». Современный 
человзкъ такь озабоченъ и такъ много постоянно 
что-то свершаетъ, что-то творитъ, что ему ужъ и 
нфкогда побыть наединф съ самимъ собою, — съ 
своимъ лучшимъ другомъ и несравненнымъ настав- 
никомъ; и только тогда лишь, когда изсякнутъ вся- 
ке внёшн!е интересы, или обманетъ жизнь, какъ 
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это почти всегда и необходимо бываетъ, —человВкъ 
сп%шить возвратиться хз себъ, въ своей душ ищетъ 
опоры, руководства, восполнен1я жизни, но — и въ 
своемъ внутреннемъ м!рз онъ тогда уже не нахо- 
дить ничего, кром пустоты безпризорнаго одино- 
чества и скуднаго содержан!1я увядающаго духа. 
А между тёмъ, душевная жизнь можетъ быть такою 
величавою, безгранично расширенною, безъ конца 
восполняться въ чистотв и крас думъ, мечты и 
волневцй... , 

Нравственное совершенство, душевная чистота, 
мудрость — удёлъ не однихъ лишь рздкихъ и из- 
бранныхъ, будто бы воспрлявшихъ печать высшаго 
призван1я. Великое доступно, лишь бы наша душа 
дйствительно жаждала сознан1я красы и правды 
свёго бытёя и взрила бы истин, зовущей насъ 
къ себф, внемлющей благосклонно и тайно нашей 
мольб, нашей любви... Какъ ни труденъ*путь от- 
речей, онъ легокъ и свзтелъ душ, воспрянувшей 
въ великомъ рёшен1и. То одиночество въ шумныхъ 
и лживыхъ радостяхъ жизни, къ которому приво- 
дить путь пробуждения, ведетъ, однако, къ общен!ю 
съ благороднёйшими умами; уединяясь въ размыш- 
летяхъ подъ руководствомъ великихъ учителей, мы 
найдемъ наслажден!я, носравнимо чистфйпия, не- 
жели все то, что могутъ дать разные обычные 
«пустячки» жизни, ея ничтожныя удовольствя. 
Любая мудрое, ближе и чаще входя въ общен!е съ 
великими людьми м!1ра, вникая въ смыслъ ихъ бла- 
гого поученя, человВкъ незамВтно становится какъ- 
то чище и лучше, возвышаясь и свЪфтлфя въ духф. 
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ной жизни, запуганныхъ нашими ‹прог ессивными 
и пе едовыми» нянюшками, ВвЗЯВШИМИ въ свою дес- 
-. а риоя 
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потическую опеку нашу мысль, философИя пред- 
ставляется областью только рав скучныхъ, пе- 
дантичныхъ, запутанныхъ поучений, тогда какъ она 


въ дЪйствительности — свътлая, великая и блая 
жизнь духа. Мудрость, которая есть вЗчная мысль 


философии, воплотившаяся ВЪ душевной жизни, 


вовсе не отдзляетъ человЗка ни оть м1ра, НИ ОТЬ 
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челов чества, не дзлаетъ его черствымъ, «‹глухимъ 
—————— = ———- орви ве фе в ЖИ бою аЬы -- ---_--`* 

и слвпымъ»; она возвращаеть человзка жизни, но 
возвращаетъ его уже сильнымъ, смВлымЪ, знающимь 


жизнь, свободно властвующимъ ею; прекрасная, 


стройная, гармонично- ›-дЪйствующая д: душа мудраго 
переживаетъь благую и прекрасную жизвь: его чув- 
ства возвышенны и нёжны, мысль расширяется въ 
безконечное, воля стремится воплотить его безпре- 
дзльную любовь... 

«Истинное счастье не въ томъ, въ чемъ люди 
обыкновенно ишуть—@Го», — воть девизъ «Пути 
кь Истинф». И съ этимъ каждую минуту поневол$ 
соглашаются многе и мног!е, прошедшие достаточ- 
ный жизненный искусъ и увидзви!е вполн® ясно 
полное ничтожество того, къ чему они всегда стре- 
мились съ такою жадностью н съ такимъ упор- 
ствомъ, пренебрегая собою, не замЪчая въ погонзВ 
за внёшними сокровищами того дфйствительнаго и 
неизмВннаго сокровища, которымъ каждый чело- 
вёкъ надфленъ отъ рожден1я, —своей души... Ноы— 
уже поздно, и жизнь, какъ это почти всегда бы- 
ваеть въ такихъ случаяхъ, не переживешь сызнова. 
‹5! ]еипеззе зауа!, 1 м1еШеззе ропуай»›, —говоритъ 
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правдивая французская пословица. Но юность от- 
части еще по неопытности не знаетъ, отчасти по 
самообольщен1ю не хочетъ знать цфны жизни; ста- 
рость же, умудренная горькимъ житейскимъ опы- 
томъ, уже безсильна, однако, и осуждена казниться 
въ позорныхъ воспоминан1яхъ, если въ ея сумер- 
кахъ засвфтится огонекъ совзсти и освфтить дол- 
гй, — увы! — уже неизмВнимый путь лжи, пустоты 
и ничтожества, который н$—когда, по печальному не- 
пониман1ю, былъ такъ обольстителенъ и заманчивъ. 


\% 


й -Н. Г. 


ПУТЬ КЪ ИСТИНЪ. 


(ОНАММАРАПА). 


[. 
Глава двойныхъ стиховъ. 


.1) Наша жизнь —слёдетве нашихъ мыслей; она рож- 
даотся въ нашемъ сердцф, она исходить изъ нашиху мы- 
елей. Еели ‘человфкъ говорить или дфйствуеть со злою 
мыслью, страданше неотступно слфлуеть за нимъ, какъ ко- 
лесо 38 пятою вола, влекущаго повозку. 

2) Наша жизнь-—елфлетв!е нашихъ мыслей; она рож- 
дается въ нашемъ сердцф, она творится нашею мыслью. 
Еели человфкъ говорить или дЬйствуеть съ доброю 
мыслью, радость слфдуеть за нихъ, какъ тЬнь, никогда 
его не покидающая. 

3) „Онъ обидфлъ меня, онъ восторжествовалъ надо 
мною, онъ поработилъ меня, онъ оскорбилъ меня“, — въ 
сердцф, встревоженномъ такими мыслями, никогда не угас- 
неть ненависть. 

4) „Онъ обидблъ меня, онъ восторжествовать нахо. 
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мною, онъ поработиль меня, онъ оскорбить меня“,— кто 
не даеть въ себЪ убъжища такимъ помысламъ, тотъ нв- 
всегда заглушить въ себЪ ненавиеть. 

5) Ибо не ненавистью побфждается исходящее изъ не- 
нависти: оно угашается любовью, —таковъ вЪчный законъ. 

6) Люди мало думаютъ о свонхъ дБяшяхъ; но кто 
обдумаеть и пойметь ихъ, у того ссоры и вражда пре- 
стануть мгновенно. 

*) Кто живеть ища наслажденй, чьи страсти. деобуз- 
даны, кто несдержанъь въ пишф, лнивъ и безпеченъ, то- 
го внезапно поразить соблязнитель, какъ вихрь низвер- 
гаеть слабое дерево. 

8) Но кто не жаждетгь наслажденй, чьи чувства об- 
узданы, кто ум5рень въ пищ, кто вБренъ и строгъ, того. 
не побфдить соблазнъ, скорфе` вихрь опрокинегь горы. 

9) Ёто облекается въ одежду монаха, не очистивъ 
себя отъ грфха, Ето небрежегь терпбтемъ и правдою, 
тому но пристало монашеское рубище. 

10) Нётъ, только тоть достоень одежды монаха, кто 
очистилея оть грёха, оврыть въ добродфтеляхъ, отрекся 
оть себя и чтитъ правду. 

11) Ёто мнить правду во лжи и. видить ложь ВЪ 
нетинф, тоть никогда не постигнеть истины ий ры 
тщетно метаться въ заблужденяхъ. 

12) Но тоть, кто узрёль ложь во лжи и позналъ 
правду въ правдЪ, тоть уже близокъ къ иетинь, и путь 


его вЫренъ. 
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13). Какъ дождь неудержимо проникаеть въ скудно 
закрытое здаше, такъ и страсти легко проникаютъ въ 
сердце, незащищенное размышленемъ. 

14) Но какъ плотно покрытое здаше но пропуститъ 
ливня, такъ и въ сердце, охраняемое размышлешемъ, не 
прорвутея страсти. 

15) Творящй злое восилачеть въ этомъ мШЬ и вос- 
плачеть въ будущемь,—въ обоихь мрахъ восплачеть 
грёшный; онъ будеть страдать и плакать, когда по- 
знаеть все зло своихъ дфянй. 

16) Добродфтельный счастливъ въ этомъ м и воз- 
радуется въ будущемъ,—въ томъ и другомъ мрЪ счает- 
ливъ добрый; онъ радуется и ликустъ, созерцая чистое 
и благое свбихъ ДФлЪ. 

17) Творящй злое страждетъ въ этомъ мрф и страж- 
деть въ томъ,—и ВЪ ТОМЪ и въ этомъ м страждетъ 
грьшникъ; онъ страждеть въ содфянномъ имъ злф и 
страждетъ, шествуя по злому пути. 

18) Добродфтельный счастлив въ этомъ и1рф и счаст- 
ливтъ въ будущемъ, —въ обоихъ мрахъ счастлив доб- 
рый; онъ радуется о содфянномъ имъ добрф, радуотся 
онъ и шествуя стезею добра. 

19) Много п прекрасно говоритъ о законф малодут- 
ный, но не исполняетъ его: не имфетъ отъ доли въ ис- 
тинномъ монашествь, уподобляясь пастырю, зорко блюду- 
щему чужя стада. 

20) Но кто угасиль въ себф вожделЬшя, угасилъ 
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ненавиеть и страсти, кто обладаегь вфрнымъ знашемъ п 
доетигь тишины и яспости духа, кто не печется`нл о 
чемъ ни въ этомъ мрБ ни въ будущемъ, тоть,—хотя 
бы и мало онъ могь говорить о законь,—и есть иетин- 
НЫЙ поелёдователь закона и имфеть вфрную долю въ мо- 
нашеств$. 


П 5 р 
Глава о размышлен!и. 


31) Размышлене—путь къ беземертию, легкомысле— 
путь къ смерти. Бодретвующе въ размышлеши не уми- 
рають никогда;  легкомысленные,  невфдующе подобны 
мертвымъ. 

и 23) Подвижники истины, подвизающеся въ размыш- 
леши, наслаждаются въ немъ- и радуются радостью из- 
бранныхъ. - 

793) Нирваны, высочайшаго счастья, достигають эти 
мудрецы, самоуглубленные, размышляюще, обладающие ис- 
тинныхъ могуществомъ. 

24) Непорочный, чистый въ помыслахъ и чистый въ 
ДЯНяхЪ, слфдующй закону, размышляющий и смиренный, 
возвеличится въ славё своей. — 

25) Неустанно бодретвуя, пребывая въ размышлени, 
обуздывая себя, мудрецъ созидаеть себф неприступный ост. 
ровъ, куда не достигнеть до него никакой приливт. 

26) Ёъ суетному стремятся безумцы; мудрецъ. хра- 
НИТЬ. СВОИ думы, какъ лучшее сокровище. 
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2%) Не предавайся суетнымь мечтамъ, не предавайся 
наслаждешямъ любовныхъ страстей. Только пребывающие 
въ размышлени достигаютъ неизмЪннаго счастья. 

28) Внизъ на безуицевь смотрить мудрый, 06вобо- 
дившйся отъ узъ невфдьшя, достигиий утеснетыхъ вы- 
сотъ мудрости; спокойный, онъ взираетъ на волненшя шух- 
ной толпы, какъ стоящ на вершин горы смотритъ, от- 
даленный, на ТЬХЪ, Кто КИШИТЬ АМ ВНИЗУ, Шри долин$, 

29) Задумчивый въ толнБ пустыхъ, бодретвующий ере- 
ди погруженныхь вь сонъ, въ даль стремится мудрецъ, 
подобно кровному коню въ табунф степныхъ лошадей. 

30) Разумностью достигь Индра владычества надъ 
богами; народъ славить разумность, легкомыеле же по- 
рицается веюду. 

31) Въ размышлены наелаждается отшельникъ; онъ 
бЪжить легкомысля. Подобно огню, разрушаеть мудрый 
веБ связующя его тБлесныя и душевныя узы. 

‚ 32). Въ размышлени: наслаждается отшельникъ; онъ 
бъжить легкомысля. Не потеряеть мудрый достигнутаго 
совершенства, —онъ уже- близокъ къ Нирвану, 


ПУ. 
Глава о мысли. 


33) Какъ стрБлокъ выпрямляетъ стрфлу, такъ выпрям- 
ляеть мудрець свою неустойчивую и колеблющуюея мысль, 
строитивую и непокорную. 


босс 


34) Какъ бьется рыбка, выброшенная на сушу изъ 
родной воды, такъ трепещеть наше сердце въ постоянномъ 
страхБ и боязни смерти. 

35) Благо—укрощать свой строптивый, непослушный, 
необузданный умъ: укрощенный умъ приносить счастье. 

36) Пусть мудрый блюдеть свои мыели, коварно стре- 
мящуяея въ бурномъ поток$: счастье несутъ съ собою укро- 
щенныя мысли. | 
_ ЗТ) Вь даль несутся безтьлесные помыслы, тихо 
крадутея они, глубоко сокровенные; кто подчинить ихъ 
себф, кто обуздаеть ихъ, тотъ освободитея оть узь ©0- 
блазна. : 

°38) Если разеБянны мысли человфка, если не позналъ 
онъ иетиннаго закона, если возмущенъ миръ его души, — 
никогда не достигнеть онъ совершенства. 

39) Чьн мыели не разсБяны, чей духъ не смущенъ, 
кто навсегда покинулъ заботы о полезномъ и вредномъ, 
для того нтъ болфе ни страха ни опасеня,—ибо онъ 
бодретвуеть. 

+0) Въдая, что тБло твое подобно легко разбивающемуся 
глиняному сосуду, изъ мыслей своихъ сотвори неприетуп- 
ную врЬиость, съ оружемъ. познашя напади на соблазнъ 
и неослабно бди надъ нимъ, даже п побъжденнымъ. 

41) Увы! уже скоро это тёло будетъ распростерто на 
землф, жалкое, безпомощное, несознающее, подобное не- 
нужному отбросу. 

43) Зломь воздасть тебф твой врагъ, больно отпла- 


тить ненавистникъ,—но несравненно горшее зло принеееть 
тебЪ заблуждающйея умъ. 

43) Ни отецъ, ни мать, ни родные, ни близко не сдф- 
лаютъ тебЪ такъ много добраго; какъ твой умъ, избрав- 
шЙ вфрный путь. 

ГУ. 


Глава о цвзтахъ. 


44) Кло побфдить эту землю, кто поразить царство 
смерти и владычество боговъ? Ёто избереть лучезарный 
путь добродфтели, какъ благородный избираетъ прекрасный 
цвътокъ? 

45) Познавиий истину побфдить эту землю, поразитъ 
силу смерти и. влаетительство боговь. Познавший истину 
избереть свфтлый путь доброй жизни, какъ благородный 
избираеть лучший цвЪтокъ. 

46) Кто созналъ тлЬнноеть своего тБла, кто разга- 
лалъ его призрачную жизнь, тотъ преломитъ разукрашен- 
ныя цвфтами стрБлы соблазнителя, тотъ никогда не уз- 
ритъ владыку смерти. 

41) Внезапно смерть похищаетъ человфка, беззаботно 
собирающаго цвфты, ищущаго наслажденй, какъ неждан- 
ный разливъ смываеть спящее селение. 

48) Внезапно смерть настигаетъ человфка, собирающаго | 
цвфты радости, беззаботнаго, настигаеть прежде, чфмъ 
онъ. насытится въ наслажденяхъ. 

49) Какъ пчела, облетая цвфты, только собираетъ ст, 

4® 
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нихъ медъ, но не вредить имъ, не уносить съ собою ихъ 
цвфта и запаха, такъ и мудрый проходитъ по селенямъ. 
\ 50) Не злобность другихъ, но ихъ ошибки, не грф- 
ховноеть ихъ дрянЙ долженъ примфчать мудрый чело- 
ВВкЪ,—вЪ Свон только дфявя, только въ свои ошибки 
(вникаеть разумный. . 

51) ЦвЬтку, красивому на видъ, но неблагоуханному, 
подобны прокрасныя слова того, чья жизнь далеко не 
соотвфтетвуеть имъ. 

53) Но благородныя слова того, чьи поступки во- 
гаасны съ ними, подобны цвфтку, прекрасному и души- 
етому. 

53) Много прекрасныхъ вЪнковъ можно сплесть изъ 
полной корзины цвфтовъ; много прекраснаго можеть вн. 
ети въ евою жизнь смертный. 

54) Не несутся противъ вфтра ароматы жасмина и 
мускуса; только дБяюя добраго разносятся всюду: добро- | 
дфтельный обнимаеть собою каждое мБето. 

55) ВБ ароматы сандаловаго дерева и мускуса веф 
ароматы жасмина и нжнаго лотоса — ничто предъ бдаго- 
ухашемъ добродфтели. 

\ 56) Скуденъ ароматъь мускуса, скуденъ ароматъ сан- 
дала: благоухаше добродфтели возносится превыше боговъ. 

(57) `Аъ тому, кто пребываеть въ размытлени, кто 
сталь свободенъь чрезъ познаше’ истиннаго, — къ тому, 
вфрному и доблестному, не найдетъ путей владыка смерти. 

53—59) Какъ на мусорныхъ кучахъ, выброшенныхъ 
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на края дороги, выростаеть лотосъ, душистый и нфжный, — 
такъ восходить въ чистой красотБ своей мудрости уче- 
никъ Просвфтленнаго, ученикъ Будды, среди людей, блуж- 
дающихъ во мрак. 


‘ 


\. 
Глава о безумцз. 


60) Долга ночь бодретвующему, дологъ путь устало- 
му, томительна жизнь безумца, не познавшаго истиннаго 
закона. 

61) Если не ветрфтиль путникъ сотоварища, равнаго 

себ, или лучшаго себя, пусть онъ неуклонно держится 
одинокаго странствия: ибо горе несетъ съ собою дружба 
съ безумцень. — 
— 62) „МЕБ принадлежать эти сыновья, инф приналле- 
жать эти богатетва“,—вотъ мысли безумца. Какъ мо- 
гуть сыновья и богатства принадлежать ему, когда онъ 
саиъ не приналлежить себ... 

63) [еть еще умъ въ глуш, сознающемъ свою глу- 
пость; но тоть неразумный, который твердо увЪфренъ в 
своей мудрости,— тотъ уже истинно безумепъ. 

64) Вею жизнь проведеть глупец подлф мудраго и 
ни мало не познаеть истины, какъ никогда ложка не 
пойметь вкуса пищи. и 

65) И на одну только минуту сойлясь съ мудрымъ, 
разумный человфкъ познаетъ истину, какъ языкъ легко 
ощутить вкусъ пищи. 


| 
| 


ВВ) 


66), Безумцы — враги сами себЪ; они творять злыя 
двяшя, которыя имъ же принесуть горьюе плоды. | 

67) Не во благо содъяно то дБяше, въ которомъ 
раскаевается человёкъ и воздаяне за которое получаеть 
онъ съ воплемъ и съ лицомъ, орошеннымъ слезами. 

68) Нётъ, только то дБяше содЪяно во благо, въ 
которомъ не раскаеваетея человЪкъ и воздаяше за кото- 
рое получаеть онъ въ радости и веселия. 

69) Злое творитъ безумець и думаеть, что это—медъ, 
но скорбью наполнится его сердце, когда вполн® созръютъ 
веф плоды его злого дявя. 

. 10) Пусть поститея безумецъ, пусть онъ сосетъ только. 
разъ въ мфеяць былинку, — вее же онь недостоенъ и нич- 
тожной доли познавшаго летину. 

11) Не киеснеть свфже нацфженное молоко, не даетъ 
немедленно плода злое дЪло, но какъ огонь, зарытый въ пел, 
оно исподволь жжеть и мучить безумца. 

12) Горе несеть съ собою илодъ злого дла, онъ 
караеть безумца, онъ разсфиваеть свфтлую участь его. 

13—14) Вотъ тщеславитея безумецъ, воть ищетъ 
онъ первенства среди отшельниковъ, господства въ совфТБ, 
поклоненя отъ людей. „Пусть лумають мряне и духов- 
НЫе, что все должное свершено уже мной; пусть под- 
чиняютея они мнф во всякой вещи, на всякомъ мЪетБи 
во всякое время“,— таковы мечты безумца, и его похоти 


и гордоеть все возрастаютъ въ нихъ. 
5)) „Одинъ путь ведеть къ богатству, иной путь 
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ведеть къ Нирвинь,“—©сли созналъ это монахъ, 
Пробужденнаго, не станеть онъ сокрушаться о № 
почестяхъ: онъ будеть стремиться къ уединению. 


м; 3 
#1 


Га м 


\1. 
Глава о мудромъ. 


16) Гели ты узришь разумнаго человфка, который 
повфдаоть тебф, глф хранится врное сокровище, который 
изъяснить тебь опасные пути и отринеть возражешя,— 
послфдуй за намъ, песлфлуй за тёмъ мудрымъ; благо 
будеть тому, кто послфдуеть за нимъ. 

41) Пусть увфщеваеть онъ, пусть поучаеть и’ запре- 
щаетъ недолжное; возлюблень будеть онъ. добрыми, и 
только злые возненавидять его. 

8) Не имфй дружбы съ творящими злое, не имЪй 
дружбы съ низкими людьми; пусть только добродфтель- 
ные будуть твоими друзьями, пусть будуть друзья твой 
лучше изъ людей. 

19) Ато почерпаеть въ законф, тоть счастливъ и 
покоенъ; мудрый наслаждается въ познаши закона и 
радуется въ истинф онъ, прославленный среди избран- 
НЫХЪ. 

80) Стремительный потокт воды укрощенъ въ кана- 
лахъ; стрфлокъ выпрямляеть непослушныя стрфлы; плот- 
никъ обтесываетъ твердое дерево; мудрый укрощаетъ свой 
бурный духъ. 


| Пе 


81) Непотрясаема вихремъ стоить могучая скала, ни 
хвалы, ни порицаня не .поколеблютъь мудраго. 

82) Законъ п истину позналъ мудрый, -Ронъ тихъ и 
покоенъ, какъ покойно глубокое, свфтлое озеро. 

83) Веб щти равны мудрецу, —онъ не жаждеть на- 
слаждешя, никакими желашями не волнуется тих!й; сча- 
стье и огорчеше безразличны мудрому, ни надменнымъ 
ни приниженнымъ никогда не будеть просвфщенный. 

84) Еели не жаждетъ человёкъ ни сыновъ, ни богат- 
ства, ни знатности, если не ищеть онъ преуспфяюя не- 
праведными путями, —онЪъ благъ, мудръ и добродфтеленъ. 

. 85) Лишь немног!е могучее суфло переплывутъь этотъ 
бурный потокъ, остальные же только взадъ и вперелъ 
носятся по теченю въ виду берега. 

86) Стремителенъ, трудно -преоборимъ этоть потокъ 
жизни и смерти; лишь ть переплывуть его, кто постигъ 
петину, ясно возвфщенную, кто идетъь стезею закона. 

8%) Свёть покидаеть мудрый, онъ посвящаеть себя 
великому подвигу. Покинувъ домъ, блуждая безъ крова, 
онъ, одиноюй, обрётаеть радости въ томъ, въ чехъ люли 
не видять услады. | _ 

88) Отринувь 1 веф наслаждения, ничего не называя 
своимъ, мудрый очистилея отъ всего, что можеть пора- 
ботить разумъ. 

39) Иескутенные во вефхъ областяхъ познашя,  сво- 
бодные оть влечешй, угаспвипе страсти, —ть проевфтлен- 
ные наслаждаются въ свободь отъ веякихъ узъ. 
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уп. 
Глава о достопочтенномъ. 


90) Кто окончилъ свое странстве, кто побфлиль пе- 
чаль, кто очистился оть веего нечистаго и сорваль съ 
себя всф оковы, для того, достопочтеннаго, уже иЪтъ 0бо- 
лЪе страдания. 

91) Вдаль стремятся они, погруженные въ раздумье, 
въ жилищь ихъ нёть имъ услады; какъ лебеди, поки- 
даюпие родное озеро, бросаютъ они отчизну и отч домъ. 
(93 Жакь воздушный путь птицъ, неуловимъ путь того, 
кто отрекся довольства, шествуетъ стезею познашя, кто 
вперилъ взоръ свой въ Неописуемое, кто къ Нирванф ус- 
тремилъ свои помыслы. 

(93) Какъ воздушный путь птицъ, неуловимъ Путь 
того, чьи угаели похоти, кто вперилъ взоръ свой въ Не- 
описуемое, кто къ Нирванб устремилъ свои помыслы. 

94) Даже боги завидуютъ тому, чьи обузданы чувства, 
какъ кони, укрощенные возницей, кто свободенъ отъ гор- 
дости, кто очиетилея оть мечтанй. 

Теробливъ какъ земля, крёпокъ какъ стрблы 
Индры, исполнивний должное; онъ подобенъ чистому, про- 
зрачноху озеру, никогда не возвратится онъ на стезю 
земного блуждания. 

96) Тихи его помыслы, покойно ого слово и дфяню; 
свободенъ познавший петинное, умпротворент, достеночтенный. 

9%) Великъ среди людей тотъ, кто позналъ нетлн- 


ное, —онь порваль веб быдыя узы, онъ отринулъ веякую 
похоть и отстраниль веяюй соблазнъ. | 

98) Въ поселкЪ или въ лЬеу, на горахъ пли въ до- 
Зинв, — воздё, гдЪ ни обитали бы святые, восхитительно 
Жилище ихЪ. 

99) Прекрасна непроходниая лЬсная чаща; гдЪ ничто 
нерадуеть эрянъ, тамъ радуются духовные: никаюя вле- 
чешя не волнуютъ ихъ, свободныхъ оть похотей. 


УШ. 
Глава о. тысячах. 


100) И изъ. тысячи еловъ соетоитъ рфчь, но беземыс- 
ленны слова эти; лучше одно разумное слово, несущее 
успокоеше слушателю. | 

101) И изъ тыеячи естиховъ сложена пфень. но без- 
смысленны ть стихи; лучше одинь стихъ, проливающий 
успокоеме въ сердце слушателя. 

102) Тысячи поученй говорить человфкъ, но иБтЪ 
въ нихъ разумнаго слова; лучше одно слово закона, даю- 
щее слушателю успокоене. 

103) Тьмы тысячь поббдилъ въ битвБ доблестный 
витязь; но превыше его славный, побфдивийй самого 
себя. 

104) Славнфе всякой иной побфды побфда надъ са- 
чниъ с0б0ю. | 

105) Ни Дивы, ни Мара, ни Гандарвы не побфдятъ 


И, 


того, кто укротилъ самого себя, кто вполнБ обузданъ 
собою, кто самъ владыка себЪ. 

—^ 106) Тысячи жертвъ изъ мфсяца-въ ифсящъ прино- 
сить человфкъ; но одна минута, въ которую овъ почтитъ 
достойнаго; почтить познавшаго истину, лучше нежели 
жертвы сотенъ лЬТЪ. 

10%) Сотни лётъ возжигаетъ человфкъ въ лЬсу жертвы; 
но одна минута, въ которую‘ онт почтить того, кто до- 
стигь вфрнаго знашя, лучше чфмъ эти жертвы сотенъ лфтъ. 

108) Цфлый годъ приносить жертвы иной человфкъ, 
жаждущий`получить награду, — ничто его жертвы предъ воз- 
даянемъ должнаго праведному. 

109) Кто; чтить и привфтствуеть старость, -—тому, до- 
стойному, ирумножится счастье, жизнь, могущество и благо. 

110): ЦЪлый вфкъ проживетъ неразумный, недфятоель- 
ный; но лучше того одинъ день жизни добродфтельной и 
размышляющей. 

111) Сотни лфть проживетъь необузданный, сотни лфтъ 
проживеть неразумный; но лучше того одинъ день жизни 
человфка мудраго, пребывающаго въ размышлени. 

112) Сотни лфтъ проживетъ человфкъ лфнивый, сотни 
лфть проживеть малодушный; но лучше одинъ день жизни 
человфка добраго и могущественнаго. 

113) Сотни лЁтъ проживеть человфкъ, не постигиий 
этой юдоли странствованй; но лучше одинъ день жизни 
того, кто вфдаетъ начало и конецъ. 

114) И оливкъ день жизни человфка, познавшаго путь 
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беземертя, лучше нежели сотни лЬтЪ, прожитыхъ въ невф- 
дени завфта освобождения. , 

'’ 115) И одинъ день жизни человфка, постигшаго вы- 
сокую цВль, лучше чёмъ сотни лфтЪ жизни, далекой оть 
познашя святой истины. 


[Хх 
Глава о злз. 


116) Вто кь доброму обращается своею мыслью, 
того не коснется злое; небрегущй добродфтелью склоненъ 
ко злу. 

_ 117) Если дурное привыкъ совершать человфкъ, — 
пусть не творять онъ его боле; пусть не любить онъ 
боле зла: за зломъ слЬдуетъ страданте. 

118) Если доброе свершаеть человфкъ, пусть онъ и 
впредь поступаеть такъ; пусть радуется онъ добру: ему 
сопутетвуеть счастье. 

119) Творящуй злое благоденствуетъ, пока не созрфлъ 
плодъ его злыхъ дфянй; но когда вызрфетъ этотъ плодъ, 
тогда въявь увидитъ весе зло свое творящий беззаконие. 

120) Злые дни видить добродфтельный, — все еще не 
созрёли плоды его добрыхъ дЬлъ; но блаженъ онъ бу- 
деть, когда дфла его принесутъ добрые Плоды. 

121) Пусть человёкъ не думаеть легкомысленно о 
злВ, говоря въ сердцБ своемъ: оно, вфль, не коснется 
меня. Малыми каплями наполняется водный сосудъ; весь 
наполняется зломъ безумець, мало по малу творя злое. 
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122) Пусть человфкъ не думаеть небрежно о добрь, 
говоря въ сердщб своемъ: оно, вфдь, не приблизится 
ко мнф. Капля за каплей вода’ наполняеть сосудъ,— 
мудрый, даже по малу творя доброе, весь исполняется 
добрымъ. 

123) Какъ купець, везуший дороге товары и пло- 
хо охраняемый, избЪгаеть опасныхъ дорогъ, какъ чело- 
вЪкъ, который дорожить жизнью, бфжить оть ядови- 
тыхъ змЪЙ, Такъ и ты избыгай всего вреднаго, всего грф- 
ховнаго. 

134) Гели но поранена рука человфка, онъ можеть 
коснуться зминаго яда, — не опасенъ ядъ здоровой 
рукб; только для того безвредно зло, кто саиъ не тво- 
и злаго | 

135) Ёто обижаеть беззащитнаго, чистаго, невиннаго, 
340 Падегь на главу того безумца, какъ прахъ, разно- 
симый вихремъ. 

Вновь возраждаются люди: въ высь восходятъ 
благие, злые же низвергаются въ бездну; тотъ, кто сво- 
боденъ отъ вебхъ земныхъ желашй, достигнеть блажен- 
ства угашения. 

127) Ни въ, небесахъ, ни въ глубин моря, ни въ 
горныхъ ущельяхъ, —нигдь во веемъ мрф пе укростея 
человфкъ отъ своей вины. . 

128. Ни въ выси небесной, ни въ безднф морской, 
ни въ разщелинахь скалъ,—нигдф во веемъ ру; не най- 
дешь убьжища, глЬ бы смерть не настигла тебя. 


Глава о воздаянНи. 


139) Вее живое трепещеть мученя, все живое боится 
смерти; познай самого себя во всякомъ живомъ существ, 
и не убивай и не причиняй смерти. 

130) Все живое отвращается оть страданя, все жи- 
вое дорожить своей жизнью; пойми-же самого себя во 
веякомъ живомъ существь, —не убивай и не причиняй смерти. 

131) Ёто, здфеь ища себф счастья, мучить и уби- 
ваеть друйя существа, которыя также жаждуть жизнен- 
выхъ радостей, тотъ не найдеть счастья по смерти. 

132) Ёто, ища здЪеь себБ счастья, не мучить и не 
убиваеть другихъ сущетвъ, которыя также жаждуть. 
жизненныхь радостей, того и по смерти ожидаютъ радости. 

133) Не будь ни съ кёмъ грубъ и суровъ: ибо легко 
и друтой чожеть обратиться къ тебБ съ тёмъ-же; ярость 
ведеть за собою страдаше, на Ударь отвфчаютъ ударомъ. 

(184) Подобно разбитому колоколу, ты не издашь 
‘боле звука,—ты угашенъ, ты покоенъ, и ни споры ни 
соревновашя уже недоступны тебф. 

1353 Вакъ пастухъ загоняеть посохомъ свое стадо 
ВЪ СсТОЙло, такъ старость и смерть подгоняютъ нашу жизнь. 

136. Не сознаеть еще безумець вее зло своихъ дДБЯ- 
Я, но онъ пылаеть въ нихъ, какъ бы сгорая въ огнф. 

13%) Ёто причиняеть страдаше беззащитнымь и не- 
ВИННЫУЪ, тоть скоро получить воздаяне: 
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138) горькое страдаше постигноть его, жесток по- 
тери и смерть, муки и безуме поразять его; 

139) онъ найдеть злосчаствую судьбу, потеряеть же- 
ну и дЬтей, и разебются богатства ого; - 

140) огонь испепелить его жилище, — и по разрушения 
твла въ бездну падеть онъ, не имущй покоя. 

141) Ни нагота, ни власяница, ни грязь, ни шоеть, 
ни соНЪ н8 н6 покрытой землЪ, ни осыпашо главы пен- 
ломъ, ни неподвижная сосредоточенность, — не очистять 
смертнаго, не побфдившаго въ себф страстей. 

142) Тоть же, кто хотя бы и былъ одфтъ въ доромя 
ткани, но упражняеть спокойствие, тертфливъ, кротокъ, 
сдержанъ, цфломудренъ, не приносить зла другимъ суще- 
ствамъ,—онЪ и есть истинный брахиана, доблестный муд- 
рецъ, вфрный аскетъ. / | 

143) Есть ли въ. мфЪф человфкъ, столь смиренный и 
кротюйЙ, что не думалъь бы о воздаяши, какъ хорошо 
вызжанный конь ие думаеть о бич? 

Ча Будь добръ и ретивъ, какъ хорюшо объБзжен- 
ный конь, возбужденный бичемь! Вфрностью, добродфтелью, 
размышлешемъ, любовью къ закону, ты  побфдишь это 
великое страдаше, совершенный въ жизни и знаши, ни- 
когда не забывающй должное 

145) По своей мысли направляеть течеше воды ка- 
нализаторъ;  стрфлокъ  выпрямляеть стрлу;  плотникъ 


обдфлываеть дерево; добродфтельный укрощаетъ самого 
себя. 
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ХГ. 
та 
/ Глава о старости. 


146) Можно ли см5яться, можно ли беззаботно ве- 
селиться, когда весь мръ объять разрушающимь пла- 
меномъ! О, зачёмъ не ищете свфта вы, окруженные 
мракомъ}? 

14%) Взгляни на эту разодьтую тЬнь, состоящую изъ 
ранъ, хилую, одержимую желашями, не имущую ни силы 
ни защиты. . 

148) Истощено это ТЬлО, хилое и немощное, будто 
‘готово разсыпатьея оно на куски, — жизнь въ немъ уже 
ъ переходить въ смерть... 

149) Голый черепь похожъ на тыкву, сорванную осе- 
нью... Можно ли радоваться, можно ли еще веселиться?.. 

150) Эта крыюсть была сдфлана изъ костей, покрыта 
мясомъ и напитана сокомъ крови,—и воть обитаеть въ 
ней старость и смерть, гордость и высокомфре... 

151) Разрушаются драгодфнныя колесницы царей, ста- 
ость близить къ разрушен тёло; только учеше доб- 
рыхъ не старфетъ, не рушится, — пусть благородные воз- 
выщаюЮТЬ благороднымъ. 

152) Человфкъ, небрегущй учешемъ, растетъ подобно 
быку: тучньеть его тЬл6, но не возрастаеть мудрость. 

153) „Я прошелъ путь безчиеленныхь рожлешй, ища 
устроителя этой сни: — мучительно вБЧно - возникающее 
возрожденше!.. 
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154) Но теперь ты разгаданъ, строитель земной сни, 
ты‘ не построишь ее болфе. Разрушены веб скрфилешя 
твоего зданя, разбиты верхи; душа, близкая къ вЪчному, 
достигла угашешя всфхъ желанй“... 

155) Кто не соблюлъь учеше, кто въ одни юности не 
позаботился объ истинномъ сокровищЪ, тотъ неминуемо 
погибнетъ, какъ погибаютт цапли, поселивияся въ пруду, 
гдБ вымерла рыба. 

156) Кто не соблюлъ учеше, кто въ дни юности не 
позаботилея сохранить вЪфрное сокровище, тоть живетъ 
подобно сломанному луку, оплакивающему свою давно по- 
гибшую силу. - 


ХИП. 
Глава о самости. 


15%) Если человфкъ дорожить собою, пусть онъ за- 
ботливо охраняетъь себя, — пусть бодрствуеть онъ въ муд- 
рости ночные часы. 

158) Пусть самого себя прежде укрфпитъ мудрый на 
правомъ пути и—тогда поучаеть, такой мудрент, не спот- 
кнется никогда. 

159) Только тоть поучающй, который съумфлъ обуз- 
дать самого себя, можеть побфдить другихъ: ибо всего 
труднфе побфдить самого себя. 

160) Нашь господинъ —наше „я“,—гль же можно 
найти высшаго владыку? Подчинивъ себя гебф,, Человфкъ 
найдеть лучшаго себф властелина. 
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161) Злое творитъ безумный, —злое растить и гото- 
вить въ себ; созрёвши, злое уничтожить сго же, какъ 
алмазъ раздробляеть драгоцфнный камень. | 

162) Тоть, чья злоба не имфеть границъ, — тотъ, 
обвитый `вю, какъ павеликой, скоро приведеть самъ себя 
туда, куда хотЬлъ бы втолкнуть его только злфйшй врагъ. 

163) Легко свершаютея дурныя дфла, — дла, но- 
сущя нахъ самихъ неечастия; то же, что благотворно и 
хорошо для насъ, дфлаетея только съ трудомъ и неохотой. 

164) Безумецъ, порицающй учеше достойнаго, избран- 
наго, безупречнаго, —идя ложнымъ путемъ,—вЪ себЪ вы- 
нашиваеть плодъ своего паденя, подобно дереву, ломаю- 
щемуся подъ непосильной тяжестью своихъ же плодовъ. 

165) Самъ творишь зл0е, — самъ страждешь; самъ 6$- 
ЖиШЬ ОТ грёховнаго, —самъ же очищаешь себя отъ зла. 
Самъ ты дБлаешь себя чистымъ и нечистымъ; никто иной 
не будеть твоимъ спасителемъ. 

166) Пусть никто не забываетъ о своемть долг, хотя 
бы и заботясь о другихъ; познавтий длолгъ свой, пусть 
неустанно бодретвуеть надтъ собою. 


ХШ. 


Глава о м1фз. 


` 
16%) Но слёдуй дурному учению! Не блуждай во ть 
невфдф®ня! ”Блюдл себя отъ всего ложнаго и злого! Не 
влачиеь въ аюдекой толи! 
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168) Будь добрь и стоекъ! иди правымь шутемь! 
Добродьхельный счастливъ въ этомъ ирф и возрадуется 
въ булущежь! 

169) Шествуй правымъ путемъ, не склоняйся на пути 
грёха н зла! Счастливъ добрый въ этмъ шрь и блаженъ 
въ будущемъ. | 

170) Какъ на взбившуюся пфну смотри на этотъ м|ъ, 
взирай на него какъ на призракъ: тогда и царь смерти 
никогда не узрить тебя. 

191) Смотри на этоть блестящй мръ, какъ на ко- 
лесницу властителя, —вЪъ нее виряглись глупцы, но мудрый 
и не прикоснетея къ ней. 

199) Кто, будучи нфкогда нерадивъ, созналъ все же 
свою виновность, тотъь свфтить въ этомъ ифф, какъ мф- 
сяцъ сквозь темныя тучи. 

113) Тоть, кто свои прежея злыя дфла покрылъ доб- 
рыми впослфдетви, свфтится въ этомъ мрачномъ мрЪ, по- 
добно мЪфеяцу въ облачной ночи. 

194) Непроглядной ночи подобенъ нашгь мръ, — толь- 
ко немноме видять здфсь ясно и вЪрно; только немноге 
подымаются въ высь нобесъ, какъ птицы, вырвавияся 
ИЗЪ СИЛКОВЪ. 

175) Къ солнцу держать лебеди путь свой, они раз- 
рфзаютъ пространства, одаренные чудесною силою; побф- 
дивъ Мару п его узы, высоко надъ этимъ мромъ восоа- 
ряютъ мудрые. — 


196) Лживый, дурной человфкъ, преступивший законъ, 
< 5° 
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думаетъ беззаботно, что со смертью вполнф уже кончится 
его жизнь; такой человфкъ способень склоняться ко веему 
злому. | 

1%7) Немилосердый не внидеть въ царство боговъ; 
одни лишь безумцы порицають щедрость; здфеь уже со- 
зидасть себф счастье великодушный и готовить себЪ бла- 
женство въ будущемъ. 

118) Славне господства надъ землею, прекраснфе вос- 
хождешя до нобесъ, славнфе владычества надъ мтрами — 
святая радость первыхъ ступеней освобождешя. 


ХГ\. 
Глава о Пробужденномъь. 


119) Того, чья побфда еще не побфждена вновь, — того, 
противъ чьей побфды накто не возстанеть,какнмъ пу- 
техъ можно найти его, Пробужденнаго, всевфдущаго, не- 
уловимаго?... _ 

180) Какимъ путемъ можно найти его, Пробужденна- 
го, пресвфтлаго, неузримаго, кого не введутъ въ соблазнъ 
никак1я сти и отравы желаний... 

181) Дажо боги завидуютъ ему, Пробужденному, стой- 
кому, пребывающему въ размышлени, мудрому, радостному 
въ ПоБОф отдалешя отъь эра. 

182) Тагостна жизнь среди схертныхъ, трудно про- 
никновеше въ истины ученя, трудно достижеше степени 
Пробуждениаго. 


ьа 
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183) Отвращатьея отъ всего грьховнаго, склоняться ко 

всему доброму, хранить чистоту помысловъ, — таковъ свя- 
той завёть Пробужденнаго. | 
/ Пробужденный` величаеть терибне выешею доб 
родЪтелью, смирене — высочайшимъ блаженствомъ; недо 
стоинъ имени отшельника тоть, кто порабощаеть блих 
няго, не аскетгъ, кто обижаеть сте: 
‚ 185) Ни порицать, ни оскорблять, жить согласно за- 
кону, быть умбреннымъ въ пищЬ, въ глубокому уедине- 
ши погружаться въ размышленя, — таково святое уета- 
новлеше Будды. 

186) Никаке дожди золота не удовлетворять ненре- 
станно растущя людекя вожделЬня; мудръ тоть, кто но- 
зналъ, что страсти обманчивы и ведуть съ собою только 
ст | 

187) Даже въ небесныхъ ралостяхъ не найдетъ тоть 
мудрый удовлетворешя: ученикт, навсегда проснЪтленный, 
восхищается въ разрушени желашй. 

188) Люди, гонимые страхомъ, ищуть убЪжища пъ 
горахъ и лфеахъ, въ глубин священной рощи и у полно- 
яя алтарей; 

189) но это не истинное УбЪжище, но это не лучиее 
убфжище, — укрывшись въ немъ, человфкъ не избавится 
отъ страданя; 

190) кто прябфгаеть къ Пробужленному, къ его за- 
кону и установленю, кто въ ясной мудрости позналъ че- 
тыре святыя истины: 
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191) истину о страдавш, истину о началЪ страдания, 
истину объ его концё и святую восьмеричную стезю, вё- 
дущую къ угашеню страданя, — 

192) тоть нашель вфрное убЪжище, тоть нашелъ луч- 
шее убфжище; избравшй это убфжище, навсегда освобож- 
дается отъ страданя. | 

193) Не легко найдешь Благороднаго, —онъ рождает- 
ся не часто; преуспБваеть страна, гдф рождается мудрый. 

194) Счастье— постичь Пробужденнаго; счастье— вфр- 
ное знане закона; счастье — мирь въ святой общин®; 
счастье—успокоеше въ подвигахъ. 

° 195) Кто чтить достойныхь почтешя, Пробужденныхь 
п учениковъ ихъ, поборовшихъ всякое злое влечеше, смфло 
пересвкающихь этотъ бурный потокъ страстей и горя— 

196) кто чтить ихъ, нашедшихь освобождеше и не 
имущихъ страха, — неизмфримъ тоть въ своей благой 
славъ. 


ХУ. 
Глава о счастьЗ. 


197) 0, какъ счастливы мы, проживая безъ ненави- 
сти къ ненавидящимь насъ; среди ненавидящихъ насъ мы 
пребываемъ, свободные отъ вражды... 

198) 0, какъ счастливы мы, безболЬзненные, среди 
людей, удрученныхъ ботБзнями. Среди людей немощныхъ 
проживаемь мы, иецёленные!... 

199) 0, какъ счастливы мы, свободные отъ жално- 
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сти среди жадныхъ. Среди людей, снфдасмыхъ жадностью, 
живемъ мы, свободные оть нея!... 

200) 0, какъ счастливы мы, ничего не называя сво- 
имъ. Свфтлымъ богамъ подобны мы, наноенные святостью|... 

201) Побфда порождаегь ненависть, горе преслВду- 
еть побфжденнаго. Счастливъ кротюЙ и успокоенный, — 
онъ далекъ отъ утЬхъ и далекъ отъ горя побфды. 

202) Нфть огня жарче пламени страстей; нфтъ ничего 
здфе ненависти, нётъ страданй сильнфе влечешя къ т- 
лесному; нътъ высшаго счастья, кромф свфтлаго успокоения. 

(203) Голодъ— худшее изъ (Ъдетвй; безумная мечта 
жизни — величайшее стралане; кто постигь это, вфрный 
истин, для того высшее счастье — въ угашени. 

Здоровье — величайшее благо; довольство — бога- 
тыйлее изъ сокровищъ; спокойстве — лучший другъ; но 
высшее счастье въ угашени. 

(205) Кто испыталъ сладость уединешя и спокойствия, 
тоть свободенъ отъ боязни и свободенъ оть грфха, тоть 
питается неизмфннымъ блаженствомъ, почерпая въ истииф. 

206) Добро есть— знать избранныхъ, и истинное сча- 


стые— жить съ ними, счастливъ тотъ, кому не приходят- 


ся сходиться съ глуицаму- 
20%) Кто блуждаетъ здЬсь вь сообществ безумцевъ, 


тотъ страждеть въ долгомъ пути невфдфшя, ибо какъ съ 
недругомъ мучительно содружество съ безумцемъ; дружба 
съ мудрымъ — счастье, какъ встрфча съ дорогими род- 
ственчиками. 
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208) Слёдуй мудрому, опытному, терибливо грядуще- 
му, избранному; слёдуй ему, разумному и благородному, 
какъ мБеяць слфдуеть за звфздами. 


ХУ. 
Глава о наслажден!и. 


209) Преданный тщеславю, легкомысленный, невБду- 
ШИЙ истины о жизни, влекомый наслаждешями, рано или 
поздно весе же позавидуеть тому бодрому, кто избралъ 
себЪ путь размышленя. Е | 

- 810) Не входи въ связь съ пиятнымъ тебф, бЪги и 

огь связи съ непрятнымь: горько быть въ разлукВ съ 
любимымъ, и быть связанныхъ съ немилымъ — мучи-. 
тельно. | 

211) Пусть человёкъ ничего но любитъ: зло — потеря 
возлюбленнаго. Кто ничего не любить и ни КЪ чему не 
питаеть ненависти, тотъ  свободень отъ связующихъ 
цей *). 


*) Это изречене легко можетъ быть принято за проповВль без- 
сердечя, крайне замкнутаго эгоизма, что будетъ, одпако, черезъ- 
чуръ посп8шнымъ и несправедливымъ выводомъ. Зд%сь идетъ рёчь о 
той любви, которая, какъ и невависть, коренится въ жаждв жиз- 
ни,—любви, не просвётленной въ сознании долга, добра, готовой 
на дурное, узкоэгоистичной, пасквозь прониклутой похотью, однимтъ 
словомь, любви, идущей отъ души, еще не чистой, еще опутанной 
вождетвн!ями, още загашаемой прахомъ, но не угашающей въ себЪ 
порожденное его силою. Н. Г. 
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212) Изъ наслажденя возникаеть печаль, изъ на- 
слажденя возникаеть страхъ; кто свободенъ отъ наслаж- 
дешй, ныть для того уже ни печали, ни страха. 

213) Изъ страстей возникастъ печаль, изъ страстей 
возникаеть боязнь; кто свободень оть страсти, для того 
нБтъ ни печали, ни страха. 

214) Изъ вожделЬюя возникаотъ печаль, изъ вожде- 
льюя исходить боязнь; кто свободень отъ вожделфшй, 
для того ныть уже ни печали, ни страха. 

215) Изъ любви возникаеть горе, ‘изь любви возни- 
каетъ страхъ; кто свободенъ оть любви, для того уже 
ныть печали, для того не бываетъь и страха. 

216) Изъ жадности возникаетъ печаль, изъ жадности 
возникаеть страхъ; кто свободенъ отъ жадности, для то- 
го, нёть болфе ни страха ни горя. 

21%) Всегда дорожать тбмЪъ человфкомЪ и чтуть его, 
который вфренъ закону, правдивъ и разуменъ, и дфлаетъ 


толька то, что достойно труда. 
218) Кто волнуется одною лишь жаждой Нензъясни- 


маго, тотъ, умиротворенный и свободный отъ влеченй, 
назовется „поресфкающимъ течене“. 

219) Какъ человфка, счастливо вернувшагося домой 
поселЬ долгаго отеутствя, радостно привфтетвуютъ его [юд- 
ственники, друзья и близка, 

220) такъ и добрыя дфла, своршенныя здфеь, тамъ, 
ВЪ ИНОМЪ мфетр, радостно встрфчаютъ  отшедшаго, при- 
вътетвують его, какъ друзья своего добраго друга. 


баты 


—“ 
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ХУП. 
Глава о гнзвз. 


221) Отринь гнБвъ, забудь. гордость, освободись отъ 
веБхъ путь жизни! Никакое страдаше не постигнеть че- 
ловфка, не привязаннаго къ пмени и форм$ и ничего не 
зовущаго своимъ. 

299) Лишь того назову я вёрнымъ возничимъ, кто 
сдерживаеть свой тнфвъ, несущ/йся подобно стремитель- 
ной колесниц; друге же; безеильные, только - держатся 
за поводья. 

223) Побъждай ярость любовью, отвфчай добромъ на 
зло, скупость побъждай щедростью, лжеца словомъ правды. 

224) Будь правдивъ, не служи гнЬву; давай прося-. 
щему —о не многомъ, вБдь, онъ просить тебя; къ 6о- 
гамъ приблизишьея ты, шествуя этими тремя путями. 

(225) Мудрые, не приносяще никому горя, грядуще 
стезею святости, пегрузятся въ Непреходящее, гдф угас- 


нетъ всякая скорбь. 
(926) Кто ноустанно бодретвуетъ, и днемъ, и ночью 


совершенствуясь въ вБрномъ знаши, кто горячо стремит- 
ея къ Неугасному, тотъ угашаеть въ себЪ всякую страсть. 
227) И теперь и прежде высмфивають того, кто си- 
днтъ въ молчанш, высмфивають и того, кто много гово- 
ритъ, и того, кто говорить мало,—нБть никого на землЪ, 
кто бы не былъ порицаемъ. 
238) Никогда не было, никогда не будеть п НИТЪ 


в 


никого, кого бы постоянно порицали, какъ нётъ и того, 
кто всегда быль бы хвалимъ. 

229) Если же разумный день за днемъ восхваляетъ 
Мудраго, Чистаго, Безупречнаго, Свфтлаго, — 

230) Его, подобнаго чистому золоту: кто посмЪфетъ 
осмфять такого человЪка? Сами боги чтутъ его, его вос- 
хваляеть самъ Брама. 

231) Воздержись отъ плотекихъ влечешй, будь го- 
спОдиномъ своего тБла. Покинь стезю злыхъ дфянй,. 
вступи на путь добродЪтели! | 

233) Воздержиеь оть гнфвныхъ рьчей, будь сдержанъ 
въ словахъ! Покинь стезю злыхъ рчей, будь всегда 
другомъ только добраго слова. _ 

233) Останови свон гнфвныя мысли, укроти свой злые 
замыслы! Забудь навсегда пути злыхъ замысловъ, будь 
добродЪтеленъ даже въ своихъ помыслахтъ! 

234) Навсегда умиротворены, вполнЪ покойны мудрые, 
укротивийе свои помыслы, обуздавийе свои рёчи и дфяня. 


ХУШ. 
Глава о нечистотз. 


235) Вотъ ты подобенъ теперь увядающему листку, 
посланцы смерти приблизились къ тб; ты стоишь \ 
порога новаго пути и— увы! — не позаботился даже о 
запасахъ для дальняго странствованя... 

236) Буль нелоступенъ, какъ скалистый острювъ. буль 
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твердъ и разуменъ! Отринувъ все нечистое, освободив- 
шись оть зла, ты вознесешьея въ царство избранныхъ: 

231) Уже недалекъ коноцъ, съ каждымъ днемъ ты 
вее ближе и ближе къ смерти; на новомъ пути ты не 
найдешь себ мЪета отдохновеня,— и воть ты не поза- 
ботился даже о зацасахъ для долгаго странствованя. 

238) Будь подобенъ неприступному острову, будь твердъ 
н вбренъ! Отринувъ все нечистое, освободившись отъ вея- 
кой злобы, ты никогда не узнаешь болБе рожденшя и 
смерти! 

239) Пусть мудрый отметаеть отъ себя все нечиетое, 
какъ кузнець отчищаеть грязь съ серебра, мало-по-ма- 
лу, шагъь за шагомъ, въ благоприятное время. 

340) Какъ ржавчина мало-по-малу въ конець разъ- 
Фдаеть желЬзо, такъ и злыя дБла грЬшника  приводятъ 
его къ злому концу. 

241) Неупражнеше— порокъ молитвенника; неисправ- 
ность-—посрамлене дому; лЬность—порокъ тёла; небуюж- 
ность — срамъ стражника; 

243) позоръ женщины — безетыдетво; позоръ дающа- 
го— жадность; — позоръ вефуъ путямъ зла ВЪ ЭТОМЪ 
м р п будущемъ! 

243) Но воть горший позоръ — ослфилене, это худ- 
0 изъ позоровъ. О, ученяки, очиститесь отъ него и’ 
будьте безупречны! 

244) Легко живется безетыдному человБку, хвастуну, 
хитрецу, хулителю, дерзкому и бездфльнику; 


Не. НЕ 
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245) но. тяжела жизнь того смиреннаго, который не-. 
престанно стремится къ непорочному, всегда кротокъ, 
разуменъ, безкорыетенъ. 

246) Кто губить живыя существа, говорить ложь, 
завладфваеть чужимъ добромъ, увлекаеть“ чужую жену, 

241) и кто въ жаждЬ опьанешя, предается питью 
хмЬльныхъ напитковъ, —тоть уже въ этомъ м под- 
капывается подъ свой собственный корень. 

243) 0, человфкъ, познай, что погибель готовитъ 
соб не побфдивиий собя; блюдись, чтобы корыеть и тще- 
славе не вовлекли тебя’ въ печаль на доля времена. 

349) И болыное и малое даяше получають нищен- 
ствующе; кто сокрушается о лучшей пищф и питьЪ, по- 
лученныхъ другимъ, тоть не найлетъ себф покоя ни днемт,, 
ни ночью. 

250) Въ комъ угасла всякая зависть, въ комъ вы- 
рвана она съ корнемъ, тотъ наслаждается въ иокоф и 
день и ночь. 

251) НЬть пламени жарче страстей, ньтъ силкову 
коварнфе ненависти, ныть узъ горшихъь безущя, ныть 
потока бурнфе зависти. 

252) Легко замфчаются заблуждешя другихъ, но труд- 
но замфтить свои ошибки; любятъ разбираться въ ошиб- 
кахъ ближнихъ, но скрывають свои, какъ плутъ старает- 
ся спрятать свою фалынивую игральную кость. 

253) Склоненъ человфкъ постоянно порицать другихъ: 
онъ взираеть только на ихъ ошибки; но его собетвен- 
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ныя страсти разростаются, все болфе и боле отдаляя 
его оть угащеня. 

254) Нфть слфдовъ въ воздухь, не внфшнимъ чфмЪ 
освящается монахъ. Люди радуются своимъ вожделЬшямъ, 
но счастье Совершенныхъ—въ полномъ освобождени отъ 
веякихь влеченй. 

355) Нфть слЪдовъ въ воздухЬ, не внфшнимъ чвуъ 
освящаетея монахъ. Никакая тварь но вЪчна, только 
Пробужденные непоколебимы во ВЪЕЪ. 


ХХ. 
Глава о справедливости. 


356) Нееправедливъ тоть человфкъ, который творитъ 
ДБло съ насилемъ; нётъ, только тотъ, кто различаетъ 
оба пути: правды и неправды, 

3517) кто поучаеть другихъ и руководвтъ ими не на- 
силемъ, но закономъ и справедливостью, кто вфренъ прав- 
ДВ и разуму, —тотъ только назовется истинно-правливымъ. 

258) Не тоть мулрець, кто держать добрыя и кра- 
сивыя рфчи; но кто терпбливъ, свободенъ отъ ненависти 
и свободень отъ боязни, — тотъ только истинно мудрый 
человёкъ. 

359) Не тоть вЬщатель правды, кто много говоритъ 
о ней; иной и мало говорить, но въ дЬлахъ свошхъ 
осуществляетъь законъ, —онъ п есть истинный провоз 
никъ закона, никогда не небрегушлй правдою. 


г Чо 


260) Не потому величаютъ старцемъ человфка, что 
посфдЪла голова его: и зрфлы могуть быть его годы, 
но не удостоптся онъ иного имени, кромЪ имени „втунь 
постар5вшаго“; 

261) нЬтъ, только тоть достоннъ вполнф имени стар- 
ца, въ комъ обитаютъ: мудрость, доблесть, любовь, сми- 
рее и сдержанность, кто свободенъ отъ всего нечистаго, 
кто мудуъ. 

262) Ни хорошими рЪфчами, ни красотою сложешя не 
заслужить  почтешя человфкъ завистливый, корыстный, 
безчестный; 

263) но тотъ, въ комъ разрушено все дурное, въ 
комъ вырвано оно съ корнемъ, — тотъ, свободный отъ 
ненависти и мудрый, назовется достопочтеннымтъ. 

264) Не становится бритьемъ головы аскетомъ тотъ 
перазунный, чьи рфчи лживы; можеть ли быть полвиж- 
никомъ человфкъ корыстный, плфненный похотью? 

265) Кто непрестанно угашаеть въ себ дурное, — 
будь то болыпое или малоо, — тоть по истинф отшель- 
никъ, ибо навсогла отошелъ онъ отъ всякаго зла. 

266) Не потому человфкъ — нищенствующй монахъ, 
что онъ просить подаямя, живетъ милостыней; но по- 
тому, что нфтъ у ного ничего, кромф наполняющаго его 
закона; 

26%) кто возвысилея надъ мибиями толпы о дурномъ 
и хорошемъ, кто чить и въ мудрости протекаетъ по м!ру, 
тоть — истинно нищий. | 
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268) Не тоть человфкъ — монахъ ‘молчальникъ, кто 
строго блюдеть молчане, будучи безумцемъ и невфждою; 

269) но мудрецъ, берущий вЪеы и избирающий добров, 
избфгая злого, есть истинный ‘монахъ - молчальникъ; да, 
только тоть, кто въ молчаливомъ раздумьЬ взвЪшиваеть 
0б$- стороны жизни, достоннъ имени „монаха-молчальника. 

310) Не потому человфкъ властитель, что безсердечно 
мучить живыя существа, но потому, что отъ сострада- 
теленъь ко веему живому, почтется имонемъ избраннаго, 
именемъ властителя. ` 

211) „Не чрезъ строгое моленье и послушаше, не 
чрезъ многое научеше, но чрезъ радости’ самоуглубления, 
но чрезъ ночное уединенное бодретвоваше, 

313) нахожу я счастье отречешя, котораго такъ 6бо- 
ятея, такъ бъгуть люди... О, монахъ, не знай покоя, 
пока еще не достигь ты угашевя всяческих желан!“ 


ХХ. 
Глава о пути. 


213) „Восьмеричная стезя—-лучиий путь; четыре свя- 
тыя слова — лучшая истина; безетраете — высшая изъ 
добродфтелей; лучпий человёкЪ — тотъ, КТО ВидиТъ ясно; 

214) воть вфрный путь, и нётъ иного, ведущаго къ 
очищению; вступайте на этоть путь, — веяюЙ иной лежитъ 
въ области смерти; 

.9%5) шествуя этимф путемъ, вы достигнете конца 
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угашеня. | е 

316) Ты самъ долженъ трудиться на этомъ пути, = 
совершенные только возвфщаютъ истину. ТВ разумные, ко- 
торые бодро вотупять на этоть путь, освободятся навсегла 
отъ узъ смерти.“ 

211) „Вее сотвореннов погибаетъ“,—кто ясно созна- 
еть и видить это, тотъ становится безучастнымъ ко вле- 
ченямъ: таковъ путь очищеня. 

218) „Веякое сушествоваще—пламя страланя,“ — кто 
сознаетъ это ясно, тоть не будеть страждать во вЪктъ: 
таковъ путь, ведущй къ очищеню. 

219) „Веяюя формы ложны и обманчивы“ кто го- 
знаеть это ясно, тотъ становится недоступнымь дечали: 
таковъ путь, ведущй къ очищению. 

280) ЁКто проводить во снф время должнаго бленя, 
кто, будучи молодъ и силенъ, нерадивъ и безпеченъ, чья 
мысль и рфшимость слабы, тоть небрегупрй никогда не 
найлеть путей спасения. 

281) Блюди себя въ мысляхъ, блюди въ словЪ, охра- 
няй отъ всего дурного свои дЬйствя. Соблюдая чистоту 
этихъ трехъ путей, ты вступишь на путь, начертанный 
Мудрымъ. 

282) Мудрость выращивается ревностью, легкомысле 
же губить се. Пойми этоть перекрестовьь жизни я смерти 
И _ избери тоть путь, На которомъ возрастаеть мудрость. 


283) Выруби весь лфеъ похотей, а не одно только 
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деревцо въ немъ. Губителенъь этоть лЪеЪ ‘страстей. Вы- 
‘руби весь Этоть лЬСЪ н загуби всею почву ого,— тогда 
лишь только ты навсегда. освободишься отъ похотей. 

284) Пока ты не уничтожиль до самаго корня по- 
хотливую привязанность свою къ женщинв, до тьхъ поръ 
твой я будеть привязанъ къ земному, какъ сосущй 
теле на къ своей матери. _ 

Вырви всякое самолюбе, какъ въ осеннее время 
вырываютъ лотоёъ! Вепомни путь успокоешя, тотъ путь 
къ Нензмфнному, о которомъ вёщалъ Совершенный. 

286) „Вдьсь я буду обитать во время дождей, тамъ 
я поселюсь 1Ътомъ",—Утакъ мечтаеть безумець, и не по- 
мышаяеть © смерти; 

287) а она внезапно приходить и уносить человка, 
озабоченнаго, корыстнаго, разеяннаго, какъ наводнеше 
смываетъь спящую деревню. 

288) Ня сынъ, ни отецъь, -ни родные и близюе, — 
Никто не поможетъ намъ, когда поразить наеъ смерть; 

благой и мудрый, ясно сознавши емыслъ этого, 
быетро расчистить путь, ведущй къ успокоению. 


ХХ1. 
Глава сборных стиховъ. 


290) Забвеше “ничтожной радости обфщаетъ тебЪ во- 
дикое” наслаждене; о, мудрый, покинь малое счастье и 
устреми свои помыслы ьЪ великому. 
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291) Кто, въ погонф за здВшнимъ счастьем, прино- 
сить горе другимъ, тоть, окутанный сфтами ненависти, 
никогда не освободится отъ нея. 

292) Забывается доброе, совершается дурное, — безу- 

м1 горделивыхъ, невнемлющихъ разростается все боле и 
боле. 
_/393) Мудрые, просвъщеннымъ разумомъ зорко стере- 
гуще плотекя влеченя, отефкають оть себя все дурное 
и врны долгу; они, непрестанно бодретвующе, навсегда 
угасять въ себ _пожоти... 

294) Безареденъ для ‘веБхъ истинный монахъ, хотя 
онъ поразилъ жажду, убилъ невфдфне, разрушилъ царетво 
лжи и веБхъ его подданныхх. 

295) Безвродещь для всфхъ вфрный монахъ, хотя онъ 
убилъ жажду, поразилъ ненфдЬше, царя похотей и нефхъ. 
сму подвластныхуъ. 

296) Ученики Будды Готамы всегда бодретвуютъ, — 
мысли ихъ день и ночь привязаны къ Господину. 

`997т) Ученики Будды Готамы бодретвуютъ неуставно, — 
ихъ помыслы день н ночь покоятся на Закон$. 

293) Ученики Будды Готамы всегда бодретвуютъ, — 
ихъ мысли день и ночь покоятся на УставЪ. 

299) Бодры, не дремлютъ ученики Будды Готамы, — 
мысли ихъ день и ночь слфдятъ за твлесностью. 

300) Бодры, не дремлютъ ученики Булды Готамы, и 
день и ночь блаженствуютъ они въ кротостя, добротё м 
териьнии. | 
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‹ 301) Бодретвують; пе снять ученики Будды Готамы, 
днемъь и ночью радуются они, самоуглубленные. . 

302) Тяжело быть отшельникомъ, но тяжела п м!р- 
ская жизнь, тяжело уединенше, но мучительны и заботы о 
домВ; тяжела жизнь съ сородичами, но мучительна и жизнь 
странствующаго... _Не увлекайся странствовашеуъ, освобо- 
дивь оть веякаго страдания. 

303) Во всякомъ мфет чтится вБрный н доблестный, . 
повеюду оцёнявается славный. . 

304) Какъ снбжную вершину горы, издалека вилно 
достойнаго человвка; порочные скользятъ въ темнотВ, какъ 
стрёлы, пущенныя ночью. 

305) Нензибнно соблюдая правила одиночества, рьшл- 
мостью поборая себя, радуясь въ успокоент, ты и вЪ глу- 
бинв хреовъ найдешь свое счаетье. 


ХХП. 
Глава о пути въ преисподнюю. 


306) Говорящй ложь низвергаетея въ бездну; низвер- 
гаетея въ бездну отрицающ свою впновноеть; по смерти 
имъ продетоятъ равная участь, —-0оба оны будуть бфлетво- 
вать въ тожъ МВеТФ. | 

-30%) Многе люди, чьи плечи покрыты желтымъ одфяй- 
емъ, лурны п несдержанны; эти нелостойные, наклонные ко 
злу, самп себя низвергаютъ въ бездну своими злыми дфлами. 

30$) Лучше бы глотать раскаленныя ядра, вылающя 
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огнемъ, чБмъ, творя злое и недостойное, жить людекими 
подаянями. 
309) Четыре наказан!я впадают н8 долю нечестивца, 
соблазняющаго жену ближияго: - дурная слава, — тяжелые 
сны, — поерамлене, — и ‚въ концф воого путь въ прене- 
ПОДНЮЮ. 
310) Дурную славу и злой путь погибели ведуть за 
собою краткя наслаждешя любовниковъ, боязливо укры- 
вающихея въ ночи; тяжкое наказаше ждетъ ихъ, — пусть 
никто но думасть о жен ближняго. 
/ 311) Какъ рЬжетъ осока руку, такъ и ложныя фор- 
мы аскетизуа ведуть къ погибели. 

° 312). Лицемрныя дЬйствя, нарушенный обътъ, неис- 
креннее исполнене Устава, — вее это не приводить къ доб- 
рому концу. 

313). Исполняй должное, совершай надлежание быть 
свершеннымту по Уставу; хитрый и НИЗЕЙ аскеть все 
только посыпаетсея пепломтъ... > 

314) Лучше не исполнить дурного лбла,-— ибо потомт, 
ты раскаешься въ немъ; свершай одно только доброе, — 
въ немъ ты никогда не раскаешься. 

315) Какъ дозоры бдительно сторожатъ крфпость, сто- 
рожать и вокругъ стёиъ и внутри ея, такъ и челонфкт, 
долженъ бодро охранять себя, ни одно мгновене не упу- 
ская изъ виду; кто упустить изъ виду ршительную ми- 
нУТУ въ жизни, тоть неминуемо вступить на путь въ пре- 
исполнюю. 
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316) Ёто стыдится непостыднаго и не стыдится без- 
стыднаго, тоть, слфдуя ложному мнфаНо, ветупаеть на 
злой путь погибели. 

317) Кто боится не страшнаго и не содрогается предъ 
дЬйствительно страшныхъ, тотъ, слфдуя ложному мнЪню, 
ветупаетъ на злой путь погибели. 

318) Кто непорочное считаеть порочнымъ, в пороч- 
ное — непорочнымъ, тотъ, преданный ложному инфню, вету- 
паеть на злой путь погибели. . 

319) Только тоть ветупить на благой путь, кто, с1$- 
дуя вфрному ученш, пойметь въ порочномъ —порочное и 


въ непорочномъ — непорочное. 


ХХ. 
Глава о слон. 


320) „Молчаливо я перенесу поношеня, поренееу тер- 
обляво, какъ слонъ, раненый въ битвЪ, въ молчани пе- 
реноситъ страдашя: въ природв людской много зла“. 

321) Велуть въ битву укрощеннаго слона, царь вос- 
ходить на него, прирученнаго; великъ среди людей укро- 
щенный, молчаливо переносятий понотеня. 

332) Прекраены прирученные мулы, и благородные 
кони, и езоны еъ крикими клыками; но вебхъ прекрас- 
не тоть, кто укротилъ самого себя, — онъ велякъ не- 
с 

'323] Ибо никто не профлеть на этихъ животныхъ 
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тою непротоптанною дорогой, по которой пройлетъ только 
укротивш!Й себя —въ царство успокоения. 

324) Дик слонъ, будучи поймать, не феть и не 
пьетъ, — ве тоскуеть онъ о родныхъ лфеахъ, уб\жишу 
слоновъ. 

325) ЧеловЪкъ, ставший ненасытнымь обжорой, сон- 
лиВЪ и едва движется, такой лфнивецъ, подобно откору- 
ленному слону, вновь и вновь возрождается. 

326) „Н+когда, торжествуя, шумно празднуя, лухъ 
мой стремился туда, гдф все радовало, все веселило и 
нравилось мн; отнын6 я бодро буду самъ направлять 
свой путь, какъ проводникъ управляеть идущимъ сло- 
Номъ”. 

337) Не будь легкомысленъ, блюди свои помыслы. От- 
влекай себя отъ дурного пути, кактъ слонъ, попавиий въ 
тину, вырывается изъ нея. 

328) Если въ спутникф своемъ ты найлошь человфка, | 
который пойдеть съ тобою ртительно, см®ло, облуман- 
но, — иди съ намъ, иди съ тфмъ мулрымъ рука-объ-руку, 
избЪгая опасностей: ты будешь ловоленъ и счастлив. 

329) ели же ты не найдешь себф благоразумпаго 
спутника, который бы держалъ свой путь мудро, стойко, 
рышятельно, шествуя подобно королю, возвращающемуся 
еъ побфды,—иди лучше одлнъ, или одиноко, какт гор- 
дый слонт, въ одпночествь проходить лфеомъ. 


330) Лучше остаться одишоквит, чфУЪ Ветупить №1, 


союзъ СЪ глуПцомЪ; лучше въ олиночеств|, лержать путь 
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свой, избьгая всякаго злого дфявя, спокойно и ясно, по- 
дебно л5еному слону. 

331) Счастье—имфть друзей въ нуждЬ; счастье —до- 
вольство и удовлетвореше; ечастье— ясность духа въ ш- 
слвдй часъ жизни; счастье — забвеше всякаго страдания; 

333) счастье—быть матерью; счастье —быть отцомъ, 
счастье— стать монахомъ; счастье—состояше неизифннаго 
блаженства; 

333) счастье—въ добродьтели, сохраненной до ста- 
рости; счастье —въ полномъ довфри; счастье — въ близо- 


ети къ истинб; счастье — не свершать ничего злого. 


хХхЦ'. 
Глава о жаждф. 


, 
334) Все растеть жажда безухца, вео тянется она, 
подобно павеликф; онъ переходить отъ жизни КЪ жизни, 
какъ обезьяна, пщущая въ лЬеу плодовъ, прыгаетъ съ 
дерева на дерево. 

335) Вто охваченъ отой низменной жаждой, этой жаж- 
дою, полной отравы, вокругъ того обовьются стрёданя. 
подобно бЬглой, выющейся павеликь. 

336) Вто побфждаеть эту жажду, эту жажду трудно 
побклихую въ мрь, оть того отпадають веб страданя, 
какъ съ листка дотоса скатываются дождевыя капли. 


м 3 Ь 
338) „Я говорю вамъ вЬщее слово: вы веф, собрав- 


пцеся вокругь меня, вырывайте жажду до корня, какъ 
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искатель благовонныхъ травъ до конца вырываетъ растеше, 
дабы властелинъ смерти не сокрушилъ васъ, какъ потокъ 
сокрушаетъ слабый тростникъ“. 

338) Какъ сломанное дерево еще крбико и вновь воз- 
растеть, если упфлЬль его корень, такъ и изъ невырван- 
наго корня жажды вновь и вновь возрастаютъ страдашя. 

339) Губительныя волны унесуть человфка, избрав- 
шаго путь лжи, чьи страсти не обузданны, кто жадно 
стремится къ наелаждешямь, стремится къ нимъ неудер- 
ЖИМ. 

840) Повсюду несутся потоки, быстро разрюстаются 
выющяея деревья; если ты замфтишь въ себф рюстокт, 
ползучаго дерева страстей, — вырви его ло самаго корня, 
вырви его силою вфрнаго знания. 

341) Безграничны и  саадостны олотемя  наслаж- 
деня; кто порабощень похотью и жаждеть наслаждений, 
тотъ вновь и вновь проходить путь рюжденя и смерти. 

342) Люди, влекомые похотью, мечутся подобно зай- 
цу, попавшемуся въ западню; навсегда увяз\ие вт, путахъ 
жажды, они вновь и вновь подпалаютъ страланю на доля 
времена. 

343) Люди, увлеченные потокомт, похотей, рвутся, какт, 
рвется заяцт, попаниий въ тенета; пусть монахъ отри- 
неть всв похоти, если онъ стрюмится ко спасению ис- 
кренно. 

344) Кто, уже свободный отъ жажды, вновь отдается 
ея приливу, кто, будучи извлечень изъ потока страстей, 
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вновь самъ бросается въ этотъь потокъ, — взгляните на 
этого человфка, взгляните на безумца: уже освобожден- 
ный, онъ самъ себя вновь заковываеть въ прежня цфпи! 
__ 345) Не крёшки желфзныя оковы, не тяжелы колодки, 
не мучительны воревочныя узы: такъ мыслятъь мудрые, — 
ныть крЬиче оковъ, какъ оковы заботь о драгоцённыхъ 
камняхъ и кольцахъ, о сынахъ и женахъ; 

346) ть узы тяжки, по мысли мудрыхъ, которыя гне- 
туть человфка, которыя трудно распутать; сорвавъ эти 
узы, мудрые покидаютъ свбтъ, свободные отъ заботъ, да- 
леко за собой оставляя всф влечешя и услады. 

347) Рабы страстей несутся потокомъ вождельрИй, | 
какъ паукъ несется вбтрожъ на сотканной яжъ же па-. 
утинь; сорвавъ её, мудрые покидаютъ свбтъ, свободные 
отъ заботь, далеко за собою оставляя веЁ страсти. 
| 348) Предай забвению будущее, предай забвению прош- 
л0е, забудь середину, еели плывешь ты къ тому берегу 
бытля; свободный духомъ, ты никогда уже не войдешь 
вновь въ эту обитель возрождешя и разрутеня. 

349) Вто охваченъь пламенемъ страстныхъ влеченй, 
кто жаждеть того, что восхитительно, тотъ все растить 
только свои похоти и самъ себя навсегла крфоко заку- 
еть въ ЦБ. | 
` 350) Кто помышляеть только о радостяхъ успокоеня, 
кто, углубленный въ свои думы, счастлив тЬмЪ, въ чему, 
люди не понимаютъ счастья, тотъ разорветъь эти ции 
сшерти, тотъ навсегда сбросить ихъ. 
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351) „Я достигъ совершенства, я свободенъ отъ стра- 
ха и свободенъ отъ грфха, побфдиль жажду и разрушилъ ^ 
всф подмостки жизни: я проживаю свое послфднее быване“ . 

352) Ёлто свободонъ отъ жажды и свободенъ отъ стра- 
стей, кто постигь Учеше и ого смыелъ, кто вфдаетъ 
Уставъ, начало его и конецъ его, — тотъ переживает, 
здБеь уже послфднее свое бываню, тотъ назоветея досто- 
почтеннымъ человфкомъ, великимъ мудрецомтъ. 

353) „Я все побфдилъ, я все знаю, во вефхъ усло- 
мяхъ бытия стою я, свободный отъ привязанностей; я все 
ПОКИНУЛЪ и сталь свободенъ чрезъ разрушене Жажлы; 
чрезъ себя одного я достигь познаня,— какое же наиме- 
новаше получу я...“ 

354) Веф блага— ничто предъ благомъ истины; вс1, 
сладости — ничто предъ слалостью истины; блажепство 
нетины (езмфрно превосходить всЪ радости; разрутеню 
жажлы угашаеть всякое стразане. 6 

$55) Наслажденшя губятъ безумца, не ищушщаго при- 
стать къ неизмЪино покойному (берегу; самъ себ враг 
безумецъ: мечтая , уготовать се0ф счастье, онЪ  велет 
себя къ гибельному концу. р 

856) Сорныя травы загубили поля; страсти загубили 
людей; только благостный ларъ безетраептя  приволитл, 
къ блаженному концу. 

3517) Сорныя травы губятъ посфвы, ненависть исто- 
щяла людей; только нфжный ларЪ кротости готовить ве- 
ликую награду. 
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\ 358) Сорныя травы губятъ посЪвы, тщеслав:е томить 
зюдей; лишь нЫжный даръ смерешя готовить великую 
награду. 

359) Сорныя травы губять поля, похоти губятъ лю- 
дей; только благостный даръ чистоты п непорочности при- 
водить къ блаженному концу. 


ХХУ. 
Глава о нищемъь. 


` 360) Благъ — соблюдающий чистоту взора, благь — 
соблюдающ чистоту слуха; благь — соблюдающуй чистоту 
обоняшя, благь-—соблюдающ/й чистоту вкуса; 

361) благь—соблюдающий чистоту чувства; благь— 
соблюдающий чистоту мыели; благъ —соблюдающй чисто- 
ту рёчь; благь — тотъ, кто во веемъ блюдеть чистоту; 
нищенствующи® монахъ, охраняющй себя со вебхъ сто- 
ронъ, навеегда освобождается отъ. страданй. 

362) Того только назову я нищих, того ТОЛЬКО я 
назову монахомъ, кто сдерживаеть свай руки, ктр сдер- 
живаеть свои ноги, кто обуздываетъь себя въ р®чи, кто 
впознв укрощенъ, кто радуется, углубленный въ размыш- 
леня, наслаждается въ блаженетвь одиночества, 

363) Мудро и кротко говорить монахъ, —онъ учить 
закону и правдь; сладка его рёчь, укротившаго себя вт, 
слов. 

364) Кто живет, по Уставу, радуется Ученю, бодр- 
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ствуеть въ размышлени, вникая въ смыель Закова, — 
тоть, вЪрный и доблестный, навсегла будеть преданнымъ 
возвъщенной истин$. 

365) Не считай ничтожнымъ никакое подаяне, ни- 
когда не завидуй другимъ; монахъ, завидующий другому, 
никогда не достигнеть душевнаго мира. 

366) Ничтожную милостыню получаетъ монахъ, но не 
считаеть ее ничтожною: сами боги восхваляютъ его, чи- 
стаго, благороднаго, терибливаго. 

367) Кто въ своемъ преходящемъ, въ своемъ имени 
н въ своей тЬлесности не видить себя, кто ве грустить 
о прошедшемъ,—тоть и есть истянный нищий. | 

368) Кто умиротворенъ, кто успокоень въ Вфрному 
знани Ученя, — тотъ достягнеть тихаго ифета, достиг- 
нетъ блаженства угашеня всяческихъ желанй. 

369) О, монахъ, опорожни тяжелый челнъ свой, — 
опорожненный онъ легко понесется; отринувъ страсти и 
ненависть, ты достягнешь блаженства успокоеня. 
| 3710) Отринь пять чувствъ, забуль пять Чувствъ, на- 
несгда освободись оть няхъ! Монахъ, избфгнувиий этихъ 
иятеричныхь узъ, назовется „спасеннымъ отъ потока“. 

311) Бодретвуй, о мовахъ! углубись въ размытлене, 
забудь лфноеть! Не дай прокрасться вь твое сердце жаж- 
дф наслаждений, соблюди себя отъ горькаго пламени не- 
врдфня, дабы не воскликнуть тебф ифкогла въ печали: 
УВЫ УНЬ 

#12) Ме дано глубокое размышлене  невблущему, и 
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мудрость не дана не углубленному въ размышления; только 
самоуглубленный монахъ близокъ къ блаженству угашения. 

УЕ 3 Одинокий въ своемъ ОЪдномъ убЪжищь, но уми- 
ротворенный и покойный, онъ всегда восхищается въ 
высшей радости, въ радости яснаго созерцашя истиннаго. 

Все глубже и глубже вникая въ сущность этого 
обманчиваго жизнесмертнаго видёшя, онъ находить счастье 
и радость: ечаетье и радость—удфль тЁхъ, кто _ПОСТИГЪ 
безсмертное... 

375) Воть первое, что надлежить здфеь исполнить 
‘иудрому: зорко охранять чистоту чувствъ, довольствовать- 
ся и радоваться, подчиняясь. закону, избирать благород- 
НЫхЪ 1 рузей, чистнхъ жизнью; не небрегущихъ закономъ. 

Пусть будеть онъ милосердъ и кротокъ, пусть 
`будеть онъ совершень и чисть безупречно; тогда — въ 
блаженствь и восторг онъ достигнеть конца веЪхъ т 
дан. й. 
317) 0, монахъ, стряхни съ себя веб страсти и их. 
ни ненввисть, какъ кусть жасмина сбрасываеть съ себя 
увядийя листья. 

318) Монахъ, покойный въ дЬйстыяхь и словахъ, 
добрый и умиротворенный, отринувшй веб м!реюя пре- 
лести, назоветея „успокоеннымъ“. 

319) Пробуждай свмъ себя, бди надъ самимъ собою, 
тогда защищенный собою и бодро внемлющй — ты бу- 
дешь неизмфнно счастливъ, о монахъ! 

.380) Ибо самъ ты— владыка себЪ, самъ ты —6Ь- 
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жище себЪ; посему обуздывай самъ себя, какъ обузды- 
ваютъ неприрученнаго кровнаго коня. 

331) Навсегда радостный, навсегда утЬшенный въ 
вБрнбмъ знанш, — ты достигнешь тихаго ифота, царства 
покоя и блаженства угашеня. | | 

382) ЁКло, хотя бы и быль онъ еще нёжнымъ юно- 
шей, преданъ Уставу и Закону, тотъь евфтить въ этомъ 
мрё, какъ мфеяць въ безоблачной ночи. ‘ 


ХХ 
Глава о брахманз. 


/ 388) ПерееБки эти стремительные потоки, навеегда 
отринь оть себя веВ вожделешя, о брахмана! Понявъ раз- 
рушаемоеть сотвореннаго, ты узришь вЪчно’ неизиЪнное. 

334) Если побфдиль брахмана обБ стороны этой 
жизни, всф ции сиадутъ еъ него, ясно постигшаго истинное. 

3885) Ёто не думаетъ боле ни объ этой, ни о той 
сторонЪ жизни, того, безбоязненнаго и не потрясаемаго, 
назову я оЗВрнымь брахманой; 

386)* да, только того назову я вфрнымъ брахманой, 
кто подвизается въ размышлени, непорочный, безстрастный 
и доблестный, кто достигь высочайшаго конца. 

387) Ярко дневное солнце; свфтель мфеяцъ въ ночи, 
ясенъ витязь въ доспьхахъ, свфтель брахмана въ раз- 
мышлени; Ясный, Пробужденный неизмённо ’свЪфтитъ я 
Днейъ’ и ночью. ры 
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388) Брахмана-— имя исцБлившагося отъ грфха, стран- 
никъ— имя шествующаго емиренно и кротко, отшельникъ 
имя отдалившагося оть всего ночиетаго и злого. — 

389) Пусть никто. не посягнеть на брахману, но 
пусть и брахмана не бЪжить на нападающаго; горе тому, 
кто заушить брахману, и горе тому, кто бросается на 
нападающаго. 

390) Не мало довлфеть брахманф, если онъ ревниво 
освобождаеть духъ свой оть жажды наелажденй; когда 
вполнБ заглохнеть въ немъ всякая похоть и всякое вле- 
чеше, вожделЬнный а страданяуь тогда наступить 
для него. ! р 
^. 391) Того нареку я вбрнымъ брахманой, кто не соб- 
лазнитея уже’ ни чрезъ тБло, ни чрезь слово, ни черезъ 
мысль, — кто крфико защищенъ со вефхъ этихъ трехъ 
сторонъ. 

392) Если- человЪкъ `ПОСТиГЬ учене,  преподанное 
бовершеннымь, пусть онъ заботливо чтить его, пусть 
соблюдаеть, какъ брахманы блюдуть и чтять жертвен- 
ный огонь. 

\/ 393) Ни заплетенные въ косы волосы, ни предки, 
ни родословная не освящаютъ брахману: только вБрно 
слёдуя Ученшю, человфкъ становится вфрнымъ брахманой. 

394) Что въ твоихъ заплетенныхь волосахъ, безу-’ 
мецъ, что въ твоей власяниць? — Ты’ все заботишьея о 
томъ, чтобы представить чище и блестяще свою виЪи- 
ность, а внутри тебя— тлЬше... _ 
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395) Того нареку я вфрнымъ брахманой, кто, изну- 
ренный, одфтый въ рубище, одиноко живеть въ ЛЪст, 
пребывая въ размышлени. 

396) НЪть, я не назову того человфка брахманой, 
который носить это имя`по происхожденю, — онъ нал- 
мененъ и гордъ, онъ всегда стремится только къ земной 
усладь: ОЪдный, далеюй оть всякой привязанности къ 
земному, достойнБе великаго имени брахманы... 

397) Того нареку я вфрнымъ брахманой, кто порвалъ 
всф прежыя узы и побфдиль жизнь, кто стоить незави- 
симый, неколеблемый. | 

398) Того нареку я вфрнымъ брахманой, кто выр- 
валь изъ своего сердца и вражду и жажду, кто сорвалъ 
съ себя веБ оковы, кто разрушилъ веб преграды, доб- 
лестный, пробужденный. .. 

/ 399) Ёто терифливо и кротко переносить обиды и 
поругашя, — того подвижника торифня, того великаго 
человЪка назову я истиннымъ брахманой. 

400) Того вареку я вфрнымъ брахманой, кто угасилъ 
ВЪ себф гифвъ и угасилъ жажду, кто бодръ и могучъ, 
вфренъ и доблестенъ, кто кротко и тихо переживаеть это 
свое послфднее бываше, 

401) Того нареку я вЪрнымъ брахманой, къ кому уже 
не прилфпляется жажда наслажденй, какъ не держится 
капля воды на листкЪ лотоса, какъ не держится горчичное 
зернышко на ост иглы. 

402) Того нареку я истиннымъ брахманой, кто постигъ 
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конецъ страдаюй, кто сбросилъ съ себя это тяжкое бремя 
и стоить непотрясаемъ. 

403) Того нареку я истиннымъ брахманой, чьи глу- 
боки знашя, кто обрфлъ мудрость, кому вфдомъ путь 
петины и путь лжи, кто достигь величайшаго конца. 

404) Того нареку я вБрнымъ брахманой, кого, отда- 
лоннаго, не достигнеть никакая суета, кто одиноко и 
безстрастно свершаеть свое земное странетвие. 

405) Того нареку я вфрнымъ брахманой, кто благо- 
склонень ко веякому живому существу, будь то сильное 
пли слабое, кто не убиваеть и не причиняеть смерти. 

. 406) Того нареку я вфрнымъ брахманой, кто — сни- 
сходителенъ среди нетерифливыхъ, кротокъ среди надмен- 
ныхъ, свободенъ отъ власти`‘страстей среди порабощенныхъ 
страстями. 

‚ 407) Того нареку я вёрнымъ брахманой, оть кого 
отпали и страхъ и ненависть, и гордость и зависть, какъ 
спадаеть горчичное зерно съ острия яглы. 

408) Того нареку я вБрнымъ брахманой, кто говорить. 
чистымъ языкомъ правды, кто свободенъ отъ жестокости, 
кто не приносить другимъ огорченшя. 

409) Того нареку я вфрнымъ брахманой, кто не свер- 
шаеть въ жизни ничего, что не надлежить- быть свер- 
шеннымъ, — будь то великое или малое, долгое или корот- 
кое, злое или доброе. 

410) Того нареку я вфрнымъ брахманой, кто не 
жаждеть ничего для себя ни въ этомъ мБ ни въ слф- 
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дующемъ, кто навсегда исцфлилея оть надеждъ и исц$- 
ЛИЛСЯ ОТЬ вСякихЪ желашй, кто стоить ничфиъ неколеблемъ. 

411) Того нареку я врнымъ брахманой, кого не 
тяготять никак!е замыслы, кто ` вфдаеть правое, побф- 
дилъ неувфренность, кто обрфлъ правый путь ко спасению. 

412) Того нароку я вфрнымъ брахманой, кто уже 
выше дурного и выше хорошаго въ этомъ мрь, кто не 
связанъ здЪеь этими узами, кого не коснется ни грЪхъ, 
ни печаль, ни нечистота. 

+13) Того нареку я вЪрнымъ брахманой, кто свфтелъ 
подобно мЪсяцу, кто ‘чисть и кротокъ, кто угасилъ въ 
себЪ всякое пустое весеше и ясенъ духомъ. 

414) Того нареку я вфрнымъ брахманой, кто ‘сошелъ 
съ неправедной стези этой, кто смфло переефкъ этоть 
потокъ жизни съ его мечтанями, кто достигь уже иного 
берега, кто-—размышляющий и независимый, — недоступент, 
сомнфШямъ и не подчинитея склонностямъ, кто навсегда 
успокоился. 

415) Того нареку я вфрнымъ брахманой, кто отри- 
нуль всф услады этого мра, кто въ одиночеств» держитъ 
вфрный путь свой, кто угасилъ въ себБ веб желашя и 
угасилъ всякую похоть. 
416) Того нареку я вбрнымъ брахманой, кто не 
СВяЗаНЪ никакими мечтами и странствуетъ бездомный, на- 
всегда угасивший въ себЪ всякую жажду. 

417) Того нареку я вфрнымъ брахманой, кто порвалъ. 
всф прежшя связи свои ст юдекою толной п порвалъ 
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всВ связи свои съ богами, —кто свободенъ уже оть вся- 
кихЪ УзЪ. | 

418) Того вареку я вфрнымъ брахманой, кто по- 
кинулъ ве несущее наслаждешя и все несущее страда- 
Ша, кого не побздить грфховное, кого не .увлечеть ни- 
какое мечташе, кто герой, побфдивиий всё мры. У* 7 

419) Того нареку я вфрнымъ брахманой, кто вполн% 
разгадаль это жизнесмертное видфн!е, этотъь колеблющийся 
обманчивый призракъ, кто до конца сорвалъ съ себя всЪ 
оковы, блаженный, пробужденный. . 
«480) Того нареку я вфрнымъ брахманой, чей неиз- 


вфданъ путь ни людьми ни богами кто вез страсти угасилъ 
въ 660$, святой, совершенный. 


421) Того нареку я вфрнымъ брахманой, кто не зоветъ 
ужъ СВОНМЪ ничего здфсь, не зоветь ни въ настоящемъ, 
ни. ВЪ прошломъ, ни въ будущемъ, кто ничего не жаждетъ, 
побфдившЙ всякое влечеше къ жизни. 

422) Того нареку я вфрнымъ брахманой, кто есть 
велик мудрецъ, непревосходимый въ мудрости, пре- 
исполненный въ доблести, благородный, герой, совершенный. 

Того нареку я врнымъ брахманой, кто вполнЪ 
постигь этоть горыюЙ путь земного блужданя, кто вфдаетъ 
небо п .преисподнюю, кто притекъ уже къ желанному 
концу рожден, совершенный въ знанш и мудрости, — 
чьи совершенства всесовершенны. ‚ т 


